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प्रकाशकीय 


प्रववचनसार, नियमसार,  पंचास्तिकायसंग्रह, मोक्षशास्त्र, 
समयसारनाटक, मोक्षमार्गेप्रकाशक तथा मक्तामर प्रवचन आदि अनेक ग्रंथों 
के प्रकाशन के उपरान्त 'पुरुषा्थंसिद्ध युपाय” का प्रकाशन करते हुए हमें 
अत्यन्त हर्ष हो रहा है। 

इस ग्रथ के प्रणेता श्री अमृतचन्द्राचार्यदेव हैं, जिन्होंने आ्राचाये 
कुन्दकुन्द रचित समयसार, प्रवचनसार तथा पंचास्तिकाय संग्रह ग्रंथों की 
अपूर्व टीकाएं कर कलिकाल गणघर की उपाधि प्राप्त की। उपरोक्त 
शास्त्रों की संस्कृत टीकाञ्नों के उपरान्त 'तत्त्वार्थधार'ं और “पुरुषार्थ- 
मिद्ध युपाय' उनकी मौलिक क्ृतियां हैं। प्रस्तुत कृति को “जिन प्रवचन 
रहस्य कोष' के नाम से भी जाना जाता है। 

इसकी भाषा टीका पण्डितप्रवर टोडरमलजी ने मूल ढूढारी में 
की है जो कि अ्पूर्णा रह जाने के कारण सं. १८२७ में पं. दौलतरामजी ने 
पूर्ण की । इसे पूर्णा करने के लिए जयपुर ने तात्कालिक मह' राजा पृथ्वी- 
सिंह के मुख्य दीवान श्री रतनचन्दजी ने पं. दौलतरामजी को प्रेरित किया 
था । इसका गुजराती अनुवाद ब्र. भाई ब्रजलाल गिरधरलाल शाह ने 
किया था जिसका हिन्दी अनुवाद अध्यात्म रसिक भाई वेद्य गम्भीरचन्दजी 
जेन, अ्लीगंज ने किया | इस ग्रथ के प्रथम दो संस्करण ४१०० को संख्या 
में दिगम्बर जैन स्वाध्याय मंदिर ट्स्ट, सोनगढ़ द्वारा प्रकाशित किए गए तथा 
इसका यह तृतीय सस्करण अब इस ट्रस्ट द्वारा प्रकाशित किया जा रहा है । 

यद्यपि प्रस्तुत प्रकाशन का लागत मूल्य ८/- रु. आया है, तथापि 
दानदाताओ के श्राथिक सहयोग से इसका विक्रय मूल्य ६/- रु. रखा गया 
है, भरत: हम सभी सहयोगियों का हृदय से श्राभार मानते हैं । जिन महा- 
नुभावो ने आथिक सहयोग प्रदान किया है, उनकी सूची आगे के पृष्ठों में 
पृष्ठ न. ७ व ८ पर दी जा रही है। 

यहाँ श्री कुन्दकुन्द कहान दिगम्बर जैन तीथ सुरक्षा ट्रस्ट जिसने बडे 
बड शास्त्रों को प्रकाशित करने का सकल्प लिया है कि गतिविधियों का 
संक्षिप्त परिचय देना ग्रप्रासांगिक नहीं होगा । 

भगवान महावीर के २५००वें निर्वाणा महोत्सव वर्ष में सोनगढ़ में 
सम्पन्न परमागम मन्दिर पचकल्याणक प्रतिष्ठा महोत्सव के ग्रवसर पर 
स्व. पूज्य कानजी स्वामी की छत्र-छाया में उनके मंगल आशीर्वाद एव 
स्व. पण्डित श्री बाबूभाई चुन्नीलाल भेहता के सद्प्रयासों से स्थापित 
श्री कुन्दकु-द कहान दिगम्बर जैन तीर्थ युरक्षा ट्रस्ट से श्रब दिगम्बर जेन 
समाज श्रपरिचित नही रहा है। तीर्यों एवं जीवन्त तीर्थ जिनवाणी की 


सुरक्षा में तत्पर इस ट्रस्ट ने १० वर्ष के इस अ्ल्पकाल में ही दिगम्बर जैन 
समाज में श्रपना स्थान बना लिया है। इसका जन्म ही प्राकृतिक भौर 
भ्रप्राकृतिक प्राक्रमरणों से ती्ों एवं जोवन्त तीर्थ जिनवाणी की सुरक्षा की 
पवित्र भावना से हुआ है । समाज से भी इसे झ्राशातोत सहयोग प्राप्त 
हुआ है तथा इसने भी अपने कार्यों से समाज का मन मोह लिया है, 
जिसका मुख्य श्रेय स्व. पण्डित बाबूभाई चुन्नोलाल मेहता को है । 

(१) तीथक्षेत्रों का जीरोद्वार : तीय॑क्षेत्रों पर होने वाले प्राकृतिक 
झाकमणों से सुरक्षा हेतु उनका जीरणोद्धार करना झावश्यक है । एतदर्थ 
विभिन्‍न क्षेत्रों को दिनांक ३० जून, १६८४ तक ३ लाख, ८४ हजार रुपयों 
की राशि ट्रस्ट की ओर से दी जा चुकी है। 

(२) तीथ सर्वेक्षण योजना : श्रप्राऊतिक आक्रमणों से तीर्थों को 
सुरक्षा हेतु सम्बन्धित वैधानिक दस्तावेजों का होना आवश्यक है; अत: 
एक तीथ सर्वेक्षण योजना तेयार की गई है, जिसके श्रन्तगंत श्नेक क्षेत्रों 
का प्रामाणिक इतिहास, श्रावश्यक दस्तावेज, चल अचल सम्पत्ति का 
विवरण भ्रादि जानकारी सुरक्षित की जा चुकी है । 

सर्वेक्षण योजना एवं आाथिक समायोजना में प. ज्ञानचन्दजी का 
प्रभूतपूर्व योगदान मिलता है । 

(३) जिनवाणी को शोध, प्रकाशन एवं विक्रय : हमारे प्राचीन 
ग्रंथ वर्तमान में यत्र-तत्र अव्यवस्थित झौर भ्सुरक्षित रूप में पड़े-पड़े नष्ट 
हो रहे हैं, जिनकी सूची बनाकर उन्हें सुरक्षित रखना सर्वप्रथम कत्तंव्य 
जानकर बेंगलौर एवं मद्रास में श्री जेन लिटरेचर रिसच इन्स्टीट्यूट की 
स्थापना की गई है। 

इस दिशा में श्री १००८ गोम्मटेश्वर बाहुबलो सहस्त्राब्दी महोत्सव 
के भ्रवसर पर हिन्दो, भ्र ग्रे जी, गुजराती, मराठी, तमिल और कन्नड़ इस 
प्रकार छह भाषाशों में सत्साहित्य प्रकाशित करके उसे लागत से भी कम 
मूल्य में जन-जन तक पहु चाने की व्यवस्था के सन्दर्भ में ट्रस्ट ने पाच लाख 
से भी भ्रधिक रुपये खर्च किए थे । 

(४) श्री टोडरमल दिगम्बर जेन सिद्धान्त महाविद्यालय : जिस 
प्रकार सुयोग्य पुरातत्व और कानूनविद कार्यकर्ताओं के भ्रभाव में ती्थों की 
सुरक्षा सम्भव नहीं है, उसो प्रकार जिनागम के म्ज्ञ विद्वानों के भ्रभाव 
में जिनवाणी की सुरक्षा एव प्रचार भी सम्भव नहीं है । 

इसो उद्देश्य को पूर्ति हेतु नवोन पीढ़ी में ग्रध्यात्म रुचि सम्पन्न ठोस 
विद्वान तैयार करने के लिए १५ जुलाई, १६७७ को पण्डित टोडरमल 
स्मारक भवन, जयपुर में श्रो टोडरमल दिगम्बर जैन सिद्धान्त महाविद्या- 
लय की स्थापना की गई है । 


निरन्तर भ्रध्ययन-मनन-चिन्तन का वातावरशा एवं एकमात्र आत्म- 
हित की तोत्र रुचि इस महाविद्यालय की मौलिक विशेषता है, जिसकपः 
वास्तविक श्रेय स्व. पृज्य श्री कानजी स्वामी द्वारा उत्पन्न आ्राध्यात्मिकी 
क्रान्ति को हो है, जिसके प्रभाव से लाखों व्यक्ति जितागम के अभ्यास * 
द्वारा आत्महित में तत्पर हुए हैं । 

इस महा विद्यालय के छात्र श्री दिगम्बर जैत प्राचार्य संस्कृत कॉलेज, 
जयपुर के माध्यम से राजस्थान विश्वविद्यालय की जैनदर्शन, शास्त्री तथा 
ग्राचाय परीक्षा देते हैं, जो क्रमश: बी.ए. तथा एम.ए. में समकक्ष हैं। इसके 
साथ ही वीतराग-विज्ञान विद्यापीठ परीक्षा बोर्ड, जयपुर की प्रवेशिका, विशा- 
रद भ्ादि भ्रनेक ग्रन्थशः परीक्षा्रों में भी यहां के छात्र सम्मिलित होते हैं । 


यह लिखते हुए भ्रत्यन्त प्रसन्‍नता है कि प्रारम्भ से ही प्रतिवर्ष इस 
महा विद्यालय के छात्र बोर्ड एवं विश्वविद्यालय की परीक्षाओं में सर्वोच्च 
स्थान प्राप्त करते आ रहे हैं । 


विद्यार्थियों के ग्राध्यात्मिक चिन्तन को प्रखर बनाने हेतु विद्वद्नये 
श्री लालचन्द भाई राजकोट, श्री जुगलकिशोरजी युगल” कोटा श्रादि 
विद्वानों को भी वर्ष में समय-सयय पर आअआ्रामन्त्रित करके छात्रों की 
प्राध्यात्मिक प्यास बुराई जाती है । 

उक्त विद्यालय के सम्पूर्ण कार्य डॉ. हुकमचन्दजी भारिल्ल के निर्दे- 
शन में होते हैं । छात्रों को जिनागम का ठोस विद्वान तैयार करने के साथ- 
साथ उनके जीवन को आध्यात्मिक, सात्विक सदाचारम्य व निष्प्रही 
बनाना ही संस्था का मुख्य उद्देश्य है । 

इस महाविद्यालय के प्राचार्य, मत्री एवं अधिष्ठाता क्रमशः श्री 
पं रतनचन्दजी शास्त्रों, श्री नेमीचन्दजी पाटनी तथा ब्र० रावजीभाई है । 
छात्रों के अध्यापन कार्य में श्री अमयकुमारजी जेनदशशनाचाय्य, एम. कौम. 
श्री शान्तिकुमारजी पाटिल, जेनदश्शनाचार्ये; श्री प्रेमचन्दजी शास्त्री, श्रो 
वीरसागरजी शास्त्री, जनदर्शनाचार्य श्रीमती कमला बाई भरिल्ल, श्री 
परमेश्वरदासजी मिश्र व्याकरणचाय झादि का भी सहयोग प्राप्त होता है। 

यह महाविद्यालय समाज को प्रतिवर्ष १२ विद्वान शास्त्री) उपलब्ध 
कराता है । भ्रब तक ५६ विद्वान समाज में विभिन्न स्थानों पर कार्यरत हैं। 

(५) सत्साहित्य प्रकाशन एवं प्चार विभाग : ग्रात्मार्थी सत्पुरुष 
पूज्य श्री कानजी स्वामी के स्वर्गंवास के बाद यह बडी' व्यग्रता से पग्रनुभव 
किया जा रहा था कि बडे-बड़े ग्रन्थों का प्रकाशन दुलम सा होता जा रहा 
है । एक तो इन ग्रन्थों के प्रकाशन में लाखों रुपयों की श्रावश्यकता होती है 


झौर दूसरे बहुत समय देने के साथ-साथ शुद्ध प्रकाशन की भी जिम्मेदारी 
होती है । ने 

इस दिशा में श्री कुन्दकुन्द कहान दिग्म्बर जैन तीर्थ सुरक्षा ट्रस्ट ने 
झपने जीवन्त तीर्थ जिनवाणी के प्रचार-प्रसार के उद्देश्य की पूर्ति हेतु 
अनुकैरणीय कदम उठाया है 5,परिण्यमस्वरूप सत्साहित्य प्रकाशन एवं 
प्रचार विभाग श्री टोडरमल स्मारक भवन, जयपुर में कार्यरत है | वर्तमान 
में इस विभाग का प्रबन्ध एक समिति की देखरेख में श्री श्रखिल बसल 
एम.ए., जे.डी सम्हाल रहे हैं । 

इस विभाग द्वारा अब तक नाटक समयसार, नियमसार, मोक्षशास्त्र, 
पंचास्तिकाय सग्रह, मोक्षमार्ग प्रकाशक, श्रावकधर्म प्रकाश, भक्तामर प्रवचन 
एवं चिद्विलास आदि ग्रंथों का प्रकाशन हो गया है तथा पुरुषार्थेसिद्ध युपाय 
आपके हाथ में है ही । शीघ्र ही श्रन्य महत्वपूर्ण ग्रंथों का प्रकाशन भी किया 
जाएगा । 

सत्साहित्य प्रकाशन के साथ ही इस विभाग के द्वारा गाव-गाव में 
तत्त्व प्रचार की गतिविधियों में सक्रियता लाने हेतु प्रचार विभाग के द्वारा 
दस विद्वानों को नियुक्त किया गया। ये विद्वान गाव-गाव में भ्रमण करके 
प्रवचन, पाठशाला, स्वाध्याय, शिविर, युवा वर्ग में तत््वरुचि इत्यादि तत्त्व- 
प्रचार प्रसार की विभिन्न महत्वपूर्ण गतिविधियों को श्रधिकतम सक्रिय 
बनाते है । 

इस विभाग के अन्तर्गत कार्य कर रहे श्री ग्रशोककुमार जी लुहाडिया 
शास्त्री के कार्यक्रम अत्यधिक सफल रहे है। श्री लुहाडिया के अ्रतिरिक्त 
श्री आलोककुमार शास्त्री भी सफलतापूर्वक प्रचार कार्य कर रहे हैं । 

इस ट्रस्ट के सस्थापक एवं आजीवन अध्यक्ष स्व. श्री प बाबूभाई 
चुन्नीलाल मेहता के बारे मे कुछ कहना सूर्य को दीपक दिखाना है। श्राज 
वे हमारे बीच नही है, पर जीवन के श्रन्तिम क्षण तक इस ट्रस्ट को उनका 
स्वेस्व समपंशा प्राप्त रहा है । 

इस ग्रथ को अल्प मूल्य में प्राप्त कराने का श्रेय इस विभाग के 
प्रबन्धक श्री अखिल बसल एम.ए , जे.डी. को है, जिन्होंने कागज खरीदने में, 
मुद्रण व्यवस्था में सस्ते खच्चे से सुन्दर कार्य अल्प समय में सम्पन्न किया । 
झ्रत: उनको ट्रध्ट की ओर से धन्यवाद देता हूँ । श्री शांतिकुमार पाटिल ने 
प्रूफ रीडिग का कार्य सम्पन्न किया है भरत: में उनका भी प्राभारी हूँ । 

विश्वास है कि यह ट्रस्ट और भी अनुपलब्ध साहित्य शीघ्र से 
शीघ्र प्रकाशित किया जाकर स्वाध्याय प्रेमियों की पिपासा को शान्त करेया। 


- नेमीचन्द पाटनो 


प्रध्तुत संस्करण को कीमत कम करने वाले दातारों की सूची 


१. श्री भूमरलालजी पाण्ड्या, गौहाटी ५० १/ 
३ श्रो बीरेन्द्रकुमा रजी जैन, बम्बई ४०१/- 
३. श्री नेमीचन्दजी भ्रजमेरा, हन्दौर ५००/- 
४. श्रीमती कमला जैन घ. प. श्री फूलचन्दजी जैन, कलकत्ता. ५००/- 
५. श्री जबरचन्द गम्भी रचन्दजी जेन (सेमारी वाले), भ्रहमदाबाद ३००/- 
६. श्री सुमेरमलजी ग्रग्रवाल, सरदारशहर २५१/ 
७. श्रीमती विजयलक्ष्मी घ. प. श्री नमेमदास रपरिया, करहल. २५१/- 
८. श्रीमती केशरदेवी जन ध.प. श्री पारसदास भारतीय, करहल २५१/- 
६. श्रीमती केशरदेवी जेन, मातेश्वरी श्री कूमरलालजी पाण्ड्या, 
गौहाटी २५१/- 
१०, श्री प्र मचन्दजी जैन, महावीर टेन्ट हाऊस, प्रजमेर १३१/: 
११. स्व. श्रीमती कुसुमलता एवं सुनन्द बंसल स्मृति निधि, द्वारा 
डॉ. राजेन्द्र बंसल, भ्रमलाई १११/ 
१२. श्री जयन्ती भाई धीरज भाईजी दोशी, बम्बई ११//९ 
१३. श्रीमती जनगोंडा करनाले, कुपवाड १११/- 
१४. श्री गुलकन्दा बेन सुन्दरलाल जन, मात ब्र. श्रीचन्दजी, 
भिण्ड १०१/- 
१५. श्री मदनराजजी छाजेड़, जोधपुर १०१/- 
१६. श्रीमती जेनोदेवी जैन ध. प. श्री जयकुमारजी जेन, दिल्‍ली १०१/ 
१७. में. नन्दराम सूरजमल जेन, दिल्‍ली १०१/- 
१८. चौ. फूलचंदजी जैत, बम्बई १०१/- 
१९. श्रोमती सविता बेन माणिकलाल गांधी, बम्बई १११ 
२०. श्री विनोदचंद सुनीलकुमार सर्राफ, मुरार १०१/- 
२१. श्रीमती निर्मेलाकुमारी गोघा ध. प. श्री राजकुमारजी गोधा, 
जयपुर १०१/- 
२२. श्री पूनमचंदजी छाबड़ा, इन्दौर १०१/- 


२३. श्री शांतिकुमारजी पाटिल, जयपुर १०१/- 


२४. श्री कपूरचन्द महावीरजी जैन, लवाण १०१/- 
२४. श्रीमती इन्दुबाई घ. प. श्री कु वरचंदजी जेन, शाहपुर १०१/- 
२६. हकीम श्री मेहरचंदजी जैन, दिल्ली * १०१/- 
२७. श्री गेन्दीलाल कपूरचंद जेन, लवारा १०१/- 
२४. श्रीमती रतनबाई पाण्ड्या, इन्दौर १०१/- 
२६. श्री रतनलाल बालचंदजी गंगवाल पारमर्थिक ट्ृस्ट, इन्दौर १०१/- 
३०. श्री प्रमकांत ताराचंदजी सा जेन, शाहपुर १०१/- 
३१. श्री मोहनलालजी ५ ला, इन्दौर १०१/- 
३२. श्रीमती पानादेवी ध. प. श्री मोहनलालजी सेठी, गौहाटी ४१/- 
३३. श्रीमती सूरजदेवी ज॑न द्वारा श्री वीरेन्द्रकुमार विजयकुमारजी, 

दिल्ली ५१/- 
३४. श्री रूपचंदजी जेन, जयपुर ५१/- 
३५. श्रीमती राजमती ध. प. बापूसों नरदेकर, कुपवाड़ ५१/- 
३६, श्रो जबरचनद्र, जाम्बूवती परमार्थक ट्रस्ट, इन्दौर १००/- 

कुल रु. ६३४१/- 

। बे ग्रमुतचन्द्रज्यो (त जाज्वल्यमान रहो । 


छोड़तो ), जिसने मोह (ग्रज्ञानांधकार) का नाश किया है, जिसका 
स्वभाव नि:सम्पन्न (प्रर्थात्‌ प्रतिपक्षी कर्मों से रहित) है, जो निर्मल 
श्रौर परिपूर्णा है--ऐसी अ्रमृतमय चन्द्रमा के समान ज्योति श्रर्थात्‌ 
ज्ञानमय ग्रात्मा सर्व प्रकार से जाज्वल्यमान रहो । 


ही निरन्तर निमग्न रखती है (श्रर्थात्‌ प्रापस्वभाव को कभी;नहीं 











श्रविचनितयिदात्मन्यात्मनात्मानमात्म- 
न्यनपरतनिभग्न धारयद ध्वस्तमोहम्‌ । 
उदितमनृतचन्द्रज्योतिरेतव्समंता- 
ज्ज्वलतु बिमुलपुर्ण नि:सप्नस्वभावम्‌ ॥। 


जो अविचल चेतनास्वरूप झ्रात्मा में श्रात्मा को अपने श्राप 


झाचार्य प्रमृतचनन्‍्द्र, सममसार कलश, २७६ 
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प्रततावना 


धाचाय ध्रमतचना पण्डित रतनचन्द भारिल्ल 
भोर शाहजी, ग्यायतीर्य, साहित्य रतन, 
पृरुषाधसिद्ध युपाय '' इस. ए., यो. एड: 


ग्राचायं ग्रमतचन्द्र व्यक्तित्व:--भपने विषय में सदा मौन रहने वाले 
प्राचार्य भ्रमृतचन्द्र के जीवन परिचय से हमारा धर्म प्रेमी समाज जितना 
प्रपरिचित है, उसके कत्‌ त्व से वह भाज उतना ही प्रधिक परिचित हो 
चुका है; क्‍योंकि दिगम्बर समाज में श्री कानजी स्वामी के उदय से भाज 
कुन्दकुन्द भ्रौर भ्रमृतचन्द्र का साहित्य सर्वाधिक पढा-सुना जाने लगा है । 


लोक श्रौर लोकेषणा से दूर रहने वाले बनवासी निरीह-निःस्पृह, 
साधु-सन्‍्तों का स्वभाव ही कुछ ऐसा होता है कि वे केबल भात्मा- 
परमात्मा का ही चिन्तन-मनन एवं उसी की वर्चा-वार्ता करते हैं, भ्रन्य 
लौकिक वार्ता से एवं प्रपती-पराई व्यक्तिगत बातों से उन्हें कोई प्रयोजन 
नहीं होता | यदि लिखने-पढ़ने का बिकल्प पाता है तो केवल वीतराग 
वाणी को लिखने-पढ़ने का ही आता है। अतः उनसे स्वयं के भीवन- 
परिचय के विषय में कुछ कहने-सुतने या लिखते की भपेक्षा नहीं की जा 
सकती । 


हाँ, उनके साहित्य-दर्पण में उनके व्यक्तित्व की क्ांकी भ्रवश्य देखी 
जा सकती है । 


वस्तुत: तो उनका कत्त्‌"त्व ही उतका परिचय है भौर सौभाग्य से 
भ्राज का स्वाध्यायी समाज उनके कत्त त्व से प्रंपरिचित नहीं रहा | एक 
साधु का इससे प्रधिक भ्ौर परित्रय हो भी क्या सकता है ? न उनका 
कोई गाँव होता है, न ठाँव, न कोई कुदुम्ब होता है, न परिवार । उनके 
ध्यक्तित्व का निर्माण उनकी तीघ्रलम प्राध्यात्मिक रुचि, निमेस वीतराग 
परिणति एवं जगतजनों के उद्धार की वात्सल्यमग्री पावन भावना से ही 
होता है, जो उनके साहित्य में पग-पग पर भ्रस्फुटित हुई है । 


(६) 


जब उनमें मोह-मग्न विश्व के प्रति वात्सल्यभाव जागृत होता है 
तो वे कहुणा विगलित हो कहने लगते हैं:-- 
“ह्वजतु जगविदानी मोहमाजन्मलीढं । 
रसयतु रसिकार्ना रोचन ज्ञानसुझत्‌ ॥।”१ 
हैं जगत के जीवों ! अप्रनादिकालीन मोह-मग्नता को छोड़ो और 
रसिकजनों को रचिकर उदीयमान ज्ञान का झ्रास्वादन करो । 
तथा 
“मज्जन्तु निर्भभमी समसेव लोक: 
झालोकमुच्छुलति शान्तरसे सभस्ता । 
आप्लाब्य विश्रम तिरस्करणोीं भरेश-- 
प्रोन्ममत एवं. भगवानवबोधसिन्धु: ९ 
यह शानस्वरूप भगवान आ॥रात्मा अमरूप चादर को समूलरूप से 
हटाकर सर्वाग से प्रगट हुआ है, भ्रत: अब समस्त लोक (विश्व) एक साथ 
ही उस शान्त रस में पूरी तरह निमस्न हो जाभ्ो, डूब जाझो - उद्ी में 
बारम्बार गोते लगाझो ।” 
श्रौर भी देखिए, वे आत्महित में प्रवृत्त होने की प्रेरणा कितने 
कोमल शब्दों में दे रहे हैं-- 
“अयि कथमसपि सृत्या तत्व कोतहली सन्न- 
नुभवभबसूतें पाश्ववर्तोी मुहृतम्‌ "तल 3 
झरे भाई ! तू किसी भी तरह मरकर भी प्रर्थात्‌ महाकष्ट 
उठाना पड़े तो भी, तत्त्व का कौतूृहली होजा और केवल दो घड़ी के लिए 
ही सही इस शरीर का भी पड़ोसी बनकर आत्मा का झनुभव कर ! 
तेरे सब दु ख दूर हो जायेंगे ।” 
मानो उनका हृदय शिष्यों को समभाने से थकता नहीं है, तो 
अपने ही मन को समभाने लगते हैं-- 
“झलप्तलमसिति जल्पे दुधिकल्पेरनल्पे: । 
हयमिह परमार्थेश्वित्यतां नित्य लोक: :।९ 


» समयसार कलश २२ 
वही ३२ 
वही रर३े 
वही. २४४ 
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(१०) 


बहुत कथन से भौर बहुत दुविकल्पों से बस होझो,, बस होग्नो भौर 
एक सात्र परमार्थ का ही निरन्सर अनुभव करो, वृयोंकि समयसार के ' 
शिवाय दूसरा कुछ भी सारभूत नहीं है ।” 

भाचाये कन्दकन्द के कंचन को कुन्दन बनाने वाले एक मात्र आचार्य 
अमृतचन्द्र ही हैं, जिन्होंने एक हुजार वर्ष बाद उनके ग्रन्थों पर रहस्योद्घाटक 
बेजोड़ टीकायें लिखकर उनकी गरिमा को ज़ग्त के सामने रखा । 

यह तो संभव नहीं है कि भ्रमृतचन्द्र के पूर्व कुन्दकुन्द का साहित्य 
पठन-पाठन में न रहा हो। क्योंकि परवर्ती साहित्यकारों ने जिस सब्मान 
के साथ उन्हें याद किया है, उससे प्रतीत होता है कि वे जिन परम्परा में 
कभी भी झपरिचित या भ्रर्चाचत नहीं रहे, तथापि प्रमृतचन्द्र की टीकाओों 
के पृ उनके साहित्य पर लिखी गई टीकायें झ्ाज हमें उपलब्ध नहीं हैं 
प्रौर न ऐसे उल्लेख ही प्राप्त होते हैं, जिनमें इस प्रकार की चर्चा हो । 
एक सम्भावना यह भी हो सकती है कि श्रमृतचन्द्र की सशक्त टीकाओ्रों के 
सामने उनके पूर्व लिखी गई टीकायें टिक न सकी हों श्रौर काल-कवलित 
हो गई हों । 

जो भी हो, पर कुन्दकुन्द के सशक्त टीकाकार के रूप में भाज 
प्रमृतचन्द्र ही विख्यात हैं । उनके बाद श्राचाये जयसेन ने भी बहुत ही 
सुन्दर, सरल एवं सुबोध टीकायें लिखीं, परन्तु उन्होंने भी सर्वत्र ही भाचार्य 
अमृतचन्द्र को श्रागे रखा, तथा स्थान-स्थान पर उनका उल्लेख टीकाकार 
के नाम से बड़े ही आदर के साथ किया है । 

आचाये अमृतचन्द्र की कृतियों के क्‍्रध्यवन से ज्ञात होता है कि वे 
परम शप्राध्यात्मिक संत, गहन तात्त्विक चिन्तक, रससिद्ध कवि, तत्त्वज्ञानी 
एवं सफल टोकाकार थे । झ्रात्मरस में तिमग्त रहने वाले भ्राभाये प्रमृत- 
चन्द्र की सभी गद्य-पद्य रचनायें प्रध्यात्मरस से सराधोर हैं । 

वे श्रपने परवर्ती आचार्यों एवं विद्वानों द्वारा भी बहुत प्रादर पूर्वक 
स्मरण किए गए हैं । 

समयसार के भाषा टीकाकार पण्डित जयचंद छाबड़ा ने उन्हें 
'सुधाचन्द्र सूरि करी संस्कृत टीका वर' तथा तत्त्वार्थंशार के टीकाकार ने 
्रमृतेन्दु महा सूरि नाना नय विशारद:' कह कर भ्रमृतचन्द्र को 'सूरि' 
विशेषण लगाकर तथा “नानानय विशारद:” कहकर स्तुति की है । 

पुरुषार्थसिद्ययुपाय के टीकाकार ने इल्हें “मुनीन्द्र” उपाधि से 
पलंकृत करते हुए ग्रन्थ की प्रशस्ति में लिखा है:-- 
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अझभुतचन्द्र मुनोत्र कृत प्रत्थ भावकाचार, 
प्रध्यातमरूपी महा भायधिन्द श्र धार। 
पदधारण की सिद्धि को जामें परम उपाय, 
जाहि सुनत भव भ्रम मिटे आतम तत्व लखाव,।:* 
इसप्रकार मुनीन्‍्द्र, भ्राचार्य, सूरि जंसी गौरवशाली उपाधियों से 
उनके महान व्यक्तित्व का सहज ही भ्रनुमान लगाया जा सकता है। 
निश्चय में भ्रनारूढ़, व्यवहार में वियुढ़ जगत के प्रति उनके हृदय 
में प्रभार करुणा थी | उनके चित्त में तत्त्व प्रतिपादन के श्रनन्त विकल्प 
उमड़ते, उनके वशीभूत हो उनकी लेखनी चल पड़ती, वाणी फूट पड़ती, 
परन्तु विवेक निरंतर जागृत रहता । वाणी झ्लौर लेखनी से प्रयुत परमा- 
गम में कतृं त्वबुद्धि नहीं रहती, भ्रपितु “मैं इनका कर्त्ता नहीं हु” ऐसा ही 
भाव निरन्तर जागृत रहता है। यही कारण है कि लगभग प्रत्येक कृति के 
श्रन्त में उनसे यही लिखा गया “मैं इस क्ृति का कर्त्ता नही हूँ ।” मैं तो 
मात्र ज्ञातास्ण्टा श्रातमाराम हूँ ।' 
प्रस्तुत कृति के भ्रन्तिम छन्द में भी यही भाव व्यक्त हुआ है, जो 
इस प्रकार है-- 
“बरों:कृतानि चित्रे: पदानि तु पदे: कृतानि वाक्यानि । 
वाक्य: कृत पवित्र शास्त्रमिद न पुनरस्मातिः ॥* 
झनेक प्रकार के भ्रक्षरों से रे गए पद, पदों से बनाये गये वाक्य 
हैं भौर उन वाक्‍्यों से फिर यह पवित्र शास्त्र बनाया गया है, हमारे द्वारा 
कुछ भी नहीं किया गया है ।” 
भाचार्य भ्रमृतचन्द्र के कुल के सम्बन्ध में बारहवी सदी के प्रसिद्ध 
विद्वान पण्डित आशाघरजी ने निम्नांकित पंक्ति में उन्हें बड़े गौरव के साथ 
ठक्कुर' नाम से श्रभिहित किया है-- 
“एतच्च विस्तरेराठक्कुरामतचन्द्र सूरि 
विरचति समयसार टीकायां दृष्टव्यम्‌” 


बे विस्तार से ठाकुर भ्रमृतचन्द्राचायं बिरचित समयसार की 
टीका में देखना चाहिये ।” ' 


ठवकुर व ठाकुर एकार्थवाची शब्द हैं, प्रत: प्रतीत होता है कि 
प्रमृतचत्धाचाय उच्च क्षत्रिय राजघराने से सम्बन्धित रहे होंगे । 
१. पुरुषार्थसिद्धयुपाय प्रशस्ति 


२. पुरुषा्थ सिद्युपाय २२६ 
है. झनागार धर्मामृत : भव्यकुमुद चन्द्रिका टीका ५८८ 
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कलू त्वः--आचार्य अमृतचन्द्र द्वारा रचित सात ग्रन्थ उपलब्ध हैं:--- 

१. आात्मस्याति (सम्यसार ठीका), .२- तत्त्वद्रोपिका (प्रगर्जेक 
सार टीका) ३. समय व्याख्या (पंचाह्तिकाय टीका)” ४. पुरुषोर्थसिरध& ' 
युपाय १. परमाध्यात्म तरंगिणी (समयसार कलश) ६. सघुतत्वस्फोट 
७. तत्त्वाथेसार ब्यक 

इनमें प्रथम तीन कुन्दकुन्दाचाये द्वारा प्राकृत भाषा में निबद्ध 
“नाटकत्रय” अथवा प्राभृतत्रय के नास से भ्रभ्िहित किए जाते वाले 
समयसार, अवचनसार और पंचास्तिकाय इन तीन शासकों के माव को 
स्पष्ट करने वाली अत्यन्त गम्भीर माभिक संस्कृत ट्रोकाये हैं। शेष चार 
ग्रन्थ जो उनकी स्वतन्त्र मौलिक रचनाय हैं, उनका सक्षिप्त परिचय इस 
प्रकार है :-- 

१. तत्वा्थंसार : दिगम्बर भ्रौर श्वेताम्बर दोनों ही सम्प्रदायों में 
समानरूप से माने जाने वाले तत्त्वाथंसूत्र को पल्‍लवित करते हुए भाचार्य 
प्रमृतचन्द्र ने तत्त्वार्थंथार नामक ग्रन्थ की पद्यममय रचना की है। अनेक 
स्थलों पर तत्वार्थसत्र की लीक से हटकर नवीन विषय वस्तु भी इसमें 
प्रस्तुत की गई है। इसमें आचार्य अकलकदेव के तत्त्वा्थ राजवातिक 
का सर्वाधिक झाश्रय लिया है । 

२. परम्राध्यात्म तरंविरती : इसमें झधिकारों का वर्गीकरण भी 
स्वतन्त्र रूप से (मौलिक) किया गया है। विशेष जानकारी के लिए मूल 
ग्रन्थ देखना चाहिये । 

समयसार की प्रात्मख्याति टीका के बीच-बीच में जो २७८ कलश 
ग्राये हैं, यद्यपि वे ग्रात्मच्याति के ही ब्रश है, तथापि उतका स्वतन्त्र 
सकलन भी हुश्ना है, जो परमश्रध्यात्मत्तरंगिणी के नाम से जाना जाता 
है । ये कलश श्रत्यन्त महत्वपूर्ण है। इन पर शुभचन्द्र की सरक्षत टीका 
एब पाण्डे राजमल की हिन्दी टीका प्रसिद्ध है । 


३. लघृतल्‍्व स्फोट : यह कृति श्रभी भगवान महावीर के २५०० वें 
निर्वाण वर्ष में प्रकाश में श्राई है । इसके बंण्ये विषय, भाषा शैली श्रादि 
से यह सिद्ध हो चुका है कि यह आ्राचार्य अमृतचन्द्र की ही कृति है। इसमें 
२५-२५ छुन्‍्दों के २४ अ्रध्याय हैं। कुल ६२४ छन्‍्द हैं। इसमें प्राचार्य 
समन्तभद्र की शेली में २४ तीथंकरों की रतुतियों के माध्यम से जिनागम 
के मूल दाशेनिक तत्त्वों का प्रतिपादन किया गया है । 
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, , ४. पुर्वायंसिद्ध युपाय : प्रस्तुत पृरुषार्थसिद्ध गुपाय प्रत्थ भ्राचाय 
प्रंमुतकत्ध की सर्वाधिक पढ़ी जाने वाली मौलिक रचना है | भ्राजतक के . 
सम्पूर्शा श्रावकाचारों में इसका स्थान सर्वोपरि है। इसकी विषयवस्तु 
श्रौर प्रतिपादन शली तो श्रनठी है ही, भाषा एवं काव्य सौष्ठव भी 
साहित्य की कसौटी पर खरा उतरता है। भ्रन्य किसी भी श्रावकाचार में 
विश्वय-व्यवहार, निमित्त उपादान एवं हिंसा-अहिंसा का ऐसा विवेचन 
शौरे अध्यात्म का ऐसा पुट देखने में नहीं झाया । प्रायः सभी विषयों के 
प्रतिपादन में ग्रन्थकार ने अपने झाध्यात्मिक चिन्तन एवं भाषा शेली की 
स्पष्ट छाप छोड़ी है । 

बे अपने प्रतिपाद्य विषय को सर्वत्र ही निश्चय-व्यवहार की संधि 
पृवंक स्पष्ट करते हैं। उक्त सन्दर्भ में प्रभावना भंग सम्बन्धी निम्नांकित 
छन्द रुष्टब्य है -- 
“झात्मा प्रभावनोयों रत्नश्रम तेजसा सततमेव | 
दान तपो जिनपुजा विद्यातिशयेश्व जिनधमम: ।। 
रत्नत्रय के तेज से निरन्तर ग्रपनी प्रात्मा को प्रभावित करना, 
साधना करना निश्चय प्रभावना है तथा दान, तप, जिनपुजा और विशेष 
विद्या द्वारा जिनधर्म की प्रमावमा का कार्य करना व्यवहार प्रभावना है । 
एक प्रकार से यह पूरा ग्रन्थ ही निश्चय व्यवहार के समन्वय की 
सुगन्ध से महक उठा है । 
तयविभाग के सम्यग्श्ञान बिना श्राज निश्चय-व्यवहार के नाम पर 
समाज में जो विग्रह चल रहा है, उसके शमन का एकमात्र उपाय इस 
ग्रन्थ का ग्रधिक से भ्रधिक पठन-पाठन ही है । 
जिनागम के प्रध्ययन के लिए वे निश्चय-व्यवहार का ज्ञान 
प्रावश्यक मानते हैं। उनका कहना है कि निश्चय-व्वहार के ज्ञान बिना 
शिष्य जिनागम का रहस्य नहीं समझ सकता, अतः जिनाग्रम के प्रस्‍्यास 
का अविकल फल भी प्राप्त नहीं कर सकेगा । वे कहते हैं-- 
“व्यवहारनिश्चयों यः प्रबुध्य तत्वेन भवति मध्यस्थ: । 
प्राप्नोति देशनाया: स एवं फलमबिकल शिष्य: ॥ 
जो जीव व्यवहारनय भ्रौर निश्चयनय को वस्तु स्वरूप से यथार्थ 





०: 


१. पुरुषायंसिद्युपाय छल्द ५। 
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जानकर मध्यस्थ होता है, वह्‌ शिष्य ही उपदेश का ग्नविकल फल प्राप्त 


करता है । । 
मोक्षमार्य में निश्चमव्यवहार का, स्थान निर्धारित करने वाली 
गाथा प्रस्तुत करके टीकाकार पण्डित टोडरमल कहते हैं कि हमें पहले दोनों 
नयों को भले प्रकार जानना चाहिए, पश्चात्‌ उन्हें यधायोग्य अंगीकार 
करना चाहिये । किसी एक तय का पक्षपातो होकर हठाग्रही नहीं होना 
चाहिए । गाथा इस प्रकार है-- 
“जहू जिरामयं पवज्जहु ता मा व्यवहार शिच्छाएमुभ्रह । 
एफेरश विशा छिज्जद तित्थं प्रणपेरपपुरण तच्च ॥(/* 
यदि तू जिनमत में प्रवतंन करना चाहता है तो व्यवहार भौर 
निश्चय को मत छोड़ । यदि निश्चय का पक्षपातरों होकर व्यवहार को 
छोड़ेगा तो रत्नत्रय स्वरूप घमंतीर्थ का अभाव होगा । और यदि व्यवहार 
का पक्षपाती होकर निश्चय को छोड़ेगा तो शुद्धतत्त्व का भ्रनुभत्त नही होगा ।” 
यह गाथा प्राचार्य प्रमृत्तचन्द्र को भी ग्त्यन्त प्रिय थी। उन्होंने 
श्रात्मस्याति में भी इसे उद्धूत किया है। वे भ्रपनी टीकाश्रों में सहजरूप से 
कोई उद्ध रण देते ही नही है तथापि इस गाथा को उन्होंने उड्ध,त किया है । 
सम्यग्द्शन-जश्ञान-चा रित्रात्मक मोक्षमार्ग का झारम्भ करते हुए 
सम्यग्दर्शन की प्राप्ति की प्र रण्णा देते हुए वे कहते हैं:-- 
“तनत्रावी सम्यकत्व॑ समुपाश्रणीयखिलसम यसनेन । 
तत्मिन्‌ सत्येव यतो भव॑ति ज्ञानं चरित्र थ।।' 
इन तीनों में सबप्रथम सम्पूर्ण प्रयत्नों से सम्यग्दर्शन की उपासना 
करना चाहिओ, क्‍योंकि उसके होने पर ही ज्ञान भ्रौर चारित्र सम्यक होते हैं।” 
उन्होंने सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान श्रोर सम्यक्चारित्र की परिभाषायें 
निश्चय-व्यवहा र की सघि पूर्वक दी हैं, जो इस प्रकार हैं-- 
“जोबवा जोबादोनां तत्वार्थानां सदंब कतंव्यम्‌ । 
अद्धानं विपरोतामिनवेश विविक्तमात्म रूपं तत्‌ ।। 
कत्तंव्योष्ष्ययसायः सदनेकांतात्मकेघु तस्‍्वेषु । 
संशय विपय्यंयानध्यवसायजिविक्तमात्मरूपं तत्‌ ।। 
चारित्रं भवति यतः समस्स सावद् योग परिहर्णात | 
सकल कथाय विमुक्त विशवभुदासोनसात्मरूपं तत्‌ ॥। 


१. अनगार धर्मामृतः पण्डित ग्राशाघरजी प्रयम अध्याय पृष्ठ १८। 
२. पुरुषार्थ सिद्धयुणय छुम्द ८ 
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जीवादि प्रदार्थों का विपरीत अ्रभिनिवेश रहित श्रद्धान करना 
सम्यंग्दशंत है सौर वह निश्चय से भ्रात्मरूप ही है । 


जीवादि पदार्थों का संशय-विपर्यय-पअनध्ववसाय रहित यथार्थ 
निर्णय सभ्यख्कान है प्रौर वह सम्यरशान निश्चय से भात्मरूप ही है ।' 

समस्त सावशद्ययोग और सम्पर्ण कषायों से रहित, पर पदार्थों से 
बिरक्तरूप झ्रात्मा की निर्मेलता सम्यकचारित्र है प्लौर वह सम्यक्चारित्र 
निश्चय से प्रात्म स्वरूप ही है ।”* 


यहां ध्यान देने की विशेष बात यह है कि प्रत्येक परिभाषा के 
भ्रन्त में 'भ्रात्मरूपं तत' पद पड़ा हुआ है, जिसका तात्पयं है - सम्यस्दर्शन, 
सम्यरज्ञान एवं सम्यकचारित्र तीनों ही निश्चय से भात्मरूप ही हैं, 
भ्रात्मा ही हैं । 

चारित्र के प्रकरण में श्राचार्य भ्रमृतचन्द्र ने हिसा-प्रहिसा का जैसा 
मौलिक चिन्तन प्रस्तुत किया है, वसा श्रन्यश्र कही नही मिलता । 

हिसा-प्रहिसा की परिभाषा दशाते हुए वे लिखते हैं-- 


“प्रप्रादुर्भाव खलु रामादीनां भवध्यहिसेति । 
तेषामेबोत्पत्तिहिसिति जिनागरभस्य संक्षेप ॥*२ 
यहललु कधाय योगात्‌ प्राणानां द्रव्यभावरूपाणम्‌ । 
व्यपरोपरास्य कररं सुनिश्चिता भवति सा हिसा ।। 
निश्चय से प्रात्मा में रागादि भावों का प्रगट न होता ही श्रहिसा है, 
श्रौर उत रागादि भावों का उत्पन्न होना ही निश्च॑य से हिसा है ॥ 
कषाय रूप परिशमित हुए मन, वचन, काय के योग से स्व-पर 
के द्रव्य व भावरूप दोनों प्रकार के प्राणों का व्यपरोपण करना - घात 
करना ही हिसा है ।” 
जिनागम में हिसा-अहिसा की व्याख्या प्रत्यन्त सूक्ष्म रूप से की गईं 
है । सर्वेत्र भावों वी मुख्यता से ही हिसा के विविध रूपों का वर्शान है। 
पांचों पापों को एवं कषायादि को हिंसा में ही सम्मिलित करते 
हुए भ्राचाय॑ अ्मृतचन्द्र कहते हैं-- 





१. समथसार कलश २२,३५, ३२६ 
२, बही ४३, ढ४ 
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“ध्रात्मपरिणार्माहिसन हेतुत्वात्‌ सर्वभेहिसेतत । 
झनुतवचनादि केवलमुदाहुत॑ शिव्पवोधाय १३१ 
झात्मा के शुद्धोपपोग रूप परिणामों के घातक होने से ये सब 
पाँचों पाप एवं कपषायादि सब हिंसा ही हैं, भ्रसत्य वचनादि के भेद तो 
केवल शिष्य को समभाने के लिए कहे हैं।” 
झाचाय॑े भ्रमतचन्द्र ने आत्मा में मोह-राग-द्वेष की उत्पत्ति और 
उनके निमित्त से स्व-पर प्राण व्यपरोपण को हिसां कहा है। भूठ, चोरी, 
कुशील, और परियग्रह के माध्यम से भी झ्रात्मा में मोह-राग-ह्वष की 
उत्पत्ति होती है और स्व-पर प्राणों को पीड़ा भी पहुंचती है -- इस 
कारण मूठ, चोरी झादि पाप भो प्रकारान्तर से हिंसा ही है । 
“सुक्ष्मापि न खलु हिसा परवस्तुनिबन्धना भवति पुसा । 
हिसायतन निवत्ति: परिणामविशुरुये तदि कार्या ॥* 
यद्यपि परवस्तु के कारण सूक्ष्म हिसा भी नहीं होती तथापि 
परिणामों की निर्मेलता के लिए हिंसा के झ्रायतन बाह्य परिग्रहादि से एवं 
अन्तरंग कषायादि का त्यागकर उनसे निवृत्ति लेना उचित है ।” 
प्राचाय प्रमृतचन्द्र ने हिसा-अहिसा के श्रनेक भंगों की मीमांसा की 
है, जो मुलतः पठनीय है । 
जैन दर्शन का मूल “वस्तुस्वातंत्र्य' जैसा पुरुषार्थसिद्ध युपाय में प्रति- 
पादित हुआ है, वेसा अन्यत्र दुलंम है। कार्य स्वयं में ही होता है, स्वयं से 
ही होता है; पर पदार्थ तो उसमें निमित्त मात्र ही होते हैं । 
निमित्त उपादान की अपनी-अ्रपनी मर्यादायें हैं। जीव के परिणाम 
रूप भावकर्म एवं पुदूगल के परिणामरूप द्रव्यकर्म में परस्पर क्या सम्बन्ध 
है - इस बात को वे इस प्रकार स्पष्ट करते हैं-- 
“जीवकृतं परिरामं निमित्त मात्र प्रप्य पुनरम्ये | 
स्वयमेव परिर्मन्तेड्ञ  पुदुगला: कर्म भावेन ॥। 
परिशममानस्य चितचिदात्मकं: स्वयसपि स्वकंभवि:। 
भवति हि निमित्तमात्र पोदृगलिक कर्म तस्यापि ॥।३ 
जीव के रागादि परिणामों का मात्र निमित्त पाकर कार्माण वर्गणा 
रूप पुदूगल स्वयं ही कर्म रूप में परिणमित होते हैं। इसी प्रकार जीव भी 
स्वयं ही रागादि भाव रूप परिणमता है, पुदूगल कर्मों का उदय तो उसमें 
निमित्त मात्र ही होते हैं ।” 
१. पुरुषार्थं सिद्धयुपाय छुन्द ४२ 
२. वही छुन्द ४६ 
३. वही छन्‍्द १३,१४ 
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उक्त दोनों ही छन्दों में यह बात प्रत्यन्त स्पष्ट रूप से कही गई है 
कि प्रत्येक द्रव्य का परिशाम स्वयं से ही होता है, पर पदार्थ तो उसमें 
मात्र निमित्त ही होते हैं । 
“रत्नत्रय ही मुक्ति का कारण है श्रौर रत्नत्रय मुक्ति का हो 
काररा है ।” 
- इस तथ्य को भी इसमें वडी खूबी से उजागर किया गया है । 
सम्यग्दशंन-ज्ञान-च। रित्र रूप निश्चय रत्नत्रय ही मुक्ति का काररा है, शुभ 
भाव रूप व्यवहार रत्नत्रय भ्रर्थात्‌ रागभाव मुक्ति का कारण नहीं है । 
इसी प्रकार सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र निश्चय से मुक्ति के ही कारण हैं, 
बन्ध के कारण रच मात्र नही है । 
वे साफ-साफ लिखते है -- 
“येनांशेन सुदृष्टिस्तेनांशिनास्थ बन्धन नास्ति | 
पेनांशेन तु रागस्तेनांशे.तस्य बन्धन भचति ।॥। 
येनांशेन ज्ञान तेनाशेनास्थ बन्धन नास्ति । 
येनांशेन तु रागस्तेनांशतास्प बन्धन भवति ।। 
येनांशेन चरित्र तेनांशेनास्थ बन्धनं नास्ति। 
येनांशेत तु रागस्तेनांशवास्थ बन्ध्न भवति ॥।" 
इस शत्मा के जिस अश मे राम्यग्ब्शंन है, उस अश (पर्याय) से 
बन्ध नही है तथा जिस श्रश मे राग है, उस अश से बन्ध होता है। 
जिस अंश में इसके ज्ञान है, उस अश से बन्ध नहीं है प्लौर जिस 
अंश में राग है, उस ग्रश से बन्ध होता है । 
जिस अ्रंण मे इसके चार्त्रि है उस अभ्रश से बन्ध नहीं और जिस 
ग्रश में राग है उस ग्रश से बन्ध होता है । 
जाव के तीन प्रकार है (१) बहिरात्मा (२) अन्तरात्मा 
( रे ) परमात्मा । बहिरात्मा के तो रत्नत्रय हैं ही नहीं, ग्रत: उनके ता 
सवथा बंध है और परमात्मा का रत्नत्नय परिपूर्ण हो चुका है। अतः 
उनके बन्ध का सर्वथा अभाव है । बस एक अन्तरात्मा हो है, जिनके अश- 
रूप मे रत्तत्रय प्रगट होता है । वे अन्तरात्मा चतुर्थ गुणस्थान से बा रहवों 
गुणस्थान तक होते है। उनके जिस ग्रश में रत्नत्रय प्रगट हुआ है, उस 
अग में राग क्राग्रभव होते से कम्रवन्ध नहीं हाता ओर जिस अ श में 
राग रहता है, उस अग से कमेबन्ध होता है । 
यद्यपि आ्राचाय अमृतचन्द्र एक विशुद्ध आध्यात्मिक सन्त पुरुष हैं 
और वे प्रपती लेखन और काठउप् प्रतिभा का पूरा उपयोग स्व-पर कल्याण 


१ पुरुषाथसिद्धयुयय 
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में ही करना चाहते हैं, श्रत: उनके द्वारा साहित्यिक सौन्दय या काव्यकला 
के प्रदर्शन की कल्पना भी नहीं की जा सकती, तथापि उनमें सहज काव्य- 
प्रतिभा होने से उनके साहित्य में स्वभावतः साहित्यिक सौन्दर्य भी प्रा 
गया है । 

संस्कृत भाषा पर तो आाचाये भ्रमृतचन्द्र का असाधारण भ्रधिकार 
है ही, प्राकृत भाषा के भी वे मर्मज्ञ विद्वान थे। अन्यथा कुन्दकुन्द को 
कसे पढ़/समझ सकते थे | उनके समयसार, प्रवचनसार जैसे गृढ़ गम्भीर 
शास्त्रों का दोहन करना एवं उसे सुसस्क्ृत सशक्त भाषा में ऐसी श्रभि- 
व्यक्ति देना अमृतचन्द्र जैसे समर्थ श्राचाय का ही काम था । 

प्रस्तुत ग्रन्थ की भाषा श्रत्यन्त सरल, सुबोध भौर प्रांजल है। जहाँ 
एक ओर इस ग्रन्थ में उनकी सस्क्ृत भाषा इतनी सरल व सहज बोधगम्य 
है, वही दूसरी ओर उनके टीका ग्रन्धों में लम्बी-लम्बी समासयुक्त 
पदावली भी देखी जा सकती है। अमृतचन्द्र का गद्य-पद्य दोनों शैलियों 
पर समान प्रधिकार है । वे केवल आध्यात्मिक सन्त ही नहीं, बल्कि एक 
रससिद्ध कवि एवं विचारशील लेखक भी हैं । 

प्रापकी पद्म शैली में स्पष्टता, सुबोधता, मधुरता और भावाभि- 
व्यक्तित की श्रद्भुत सामर्थ्य है। सभी पद्य प्रसाद गुर संयुक्त श्रौर शांत 
रस से सराबोर है । यद्यपि यह सम्पूर्ण ग्रन्थ भ्रार्या छन्द में है, तथापि 
परम श्रध्यात्म तरगिणी आदि पद्चकाव्यों में विविध प्रकार के छन्दों की 
इन्द्रधनुपी छटा भी दशनीय है । 

इस प्रकार यह ग्रन्थ भावपक्ष एवं कलापक्ष दोनों दृष्टियों से समृद्ध है । 

ऐसी विलक्षण प्रतिभा के घनी प्राचार्य भ्रमृतचन्द्र की यह मौलिक 
एवं अनेक अभूतपूर्व विशेषताओं से समृद्ध अद्भुत कृति पुरुषार्थंसिद्ध युपाय 
विद्वद्र्ग एवं आ्ात्मार्थी मुमुक्षसमाज दोनो के द्वारा ही गहराई से प्रध्ययन 
करने योग्य है, नित्य स्वाध्याय करने योग्य है । 

सभी आत्मार्थीजन जिनप्रवचन के रहस्य का उद्घाटन करने वाले 
इस जिनप्रवचन रहस्य कोष के रहस्य को जानकर भपने भ्रात्मोन्मुखी 
पुरुषार्थ को जागृत कर उसके द्वारा परमसिद्धि को प्राप्त करें - इस मंगल 
कामना के साथ विराम" ०० 
२२ अप्रल, १६८६ - प्राचायय क्रो टोडरमल वि० जेन 
महाबीर जयन्ती सिद्धान्त महा विद्यालय, जयपर-१५ 
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॥ क्रो जिनाय नमः ॥। 
श्रीमद्‌ भ्रमृतचन्द्राचायदेव विरचित 


पुरुषाथंसिद्ध्युपाय 
श्राचार्यकल्प पण्डित टोडरमलजी कृत भाषावचनिका का 


हिन्दी रूपान्तर 


मजूलाचरखण (दोहा) 

परम पुरुष निज भ्रर्थ को, साधि हुए गुरावन्द । 

ग्रानन्दामृत--चन्द्रकोी, वनन्‍्दत हैँ. सुखकन्द ॥१॥ 

वानी ब्रिन वेतन ने बने, बेन बिना बिन लेन । 

नेन बिना ना वान बन, नसों वानि बिन तेन ॥२॥ 

गुरु उर भाज ग्राप-पर तारक, बारक पाप । 

सुरगुरु गावे झ्राप-पर, हारक बाच कलाप ॥३॥ 

में नमो नगन जेन जिन, ज्ञान ध्यान धन लीन । 

मेन मान बिन दान घन, एन हीन तन छीन ॥४॥ 

प्ावार्भ:--नो परमपुरुष निज़सुखस्व॑रूप प्रयोजन को साधकर 
शुद्धयुण समूहुरुप हुए, उन आनन्दामृतचन्द्रको (जिनेन्द्रदेव को) मैं जी 
(द्रव्यहष्टि से) सुखकन्द हूँ, वह वन्दना करता हूँ ॥१॥ वाणी बिना वचन 


नहीं हो सकते हैं भौर वचनों बिना नयों का कथन सत्य नहीं है, नयों के 
कथन बिना (वस्तुस्वरूपका वर्णद करने बाली) स्वाह्रादरूप बाणी 


२] [ पुरुषार्थ सिद्ध्युपाय 
नहीं बन सकती है, किन्तु हे जिनेन्द्रदेव ! श्रापकी वाणी स्याद्वादरूप होती ' 
हुई भी निरक्षरी है, मैं उसे नमस्कार करता हूँ ॥२॥ सुरगुरु (बृहस्पति) 
झपने भौर दूसरों के मत को हरनेवाले बचनों द्वारा अपना और पर का 
कल्याण करनेवाले एवं पापों का नाश करनेवाले जिन गरुरुप्नों की स्तुति 
करते हैं, वे गुरु मेरे हृदय में वास करें ॥३॥ मैं जिनमुद्रा धारक जेन 
नग्न दिगम्बर मुनि को नमस्कार करता हूँ कि जो ज्ञान-ध्यानहूपी घन - 
स्वरूप में लीन हैं; काम, मान (घमण्ड, कर्त त्व, ममत्व) से रहित, 
मेघ समान धर्मोपदेश की वृष्टि करनेवाले, पापरहित श्रौर क्षीणकाय 
है श्र्थात्‌ कषाय और काया क्षीण है तथा ज्ञानस्वरूपमें श्रत्यन्त 


पुष्ट हैं ॥४॥। है 
(कवित्त सवेया मनहरण ३१ वर्ण ) 


कोई नर निश्चयसे शआ्रात्माको शुद्ध मान, 

हुआ है स्वच्छुन्द न पिछाने निज शुद्धता । 
कोई व्यवहार दान तप शीलभावको हो, 

आत्माका हित मान छोड़ नहों मूढ़ता । 
कोई व्यवहारनयनिश्चयके सारगको, 

भिन्न भिन्न जानकर करत निज उद्धता । 
जाने जब निश्चयके भेद व्यवहार सब, 

कारणको उपचार माने तब बुद्धता ॥५॥ 

(दोहा ) 

श्रीगुरु परम दयालु हो, दिया सत्य उपदेश । 


ज्ञानी साने जानकर, ठानत भूढ़ कलेश ॥।६१॥ 
प्रब॒म्रन्थकर्त्ता श्री अ्रमृतचन्द्राचायंदेव मद्भुलाचरणके निमित्त 
अपने इष्टदेव को स्मरण करके इस जीव का प्रयोजन सिद्ध होने में कारण- 
भूत निश्चय झौर व्यवहार मोक्षमार्ग की एकतारूप उपदेश जिसमें है, 
ऐसे ग्रन्थ का प्रारम्भ करते हैं । 


सृत्रावतार:-- 
(आर्या छन्द ) 


तज्जयति पर ज्योति: सम॑ समस्तेरनन्तपर्याये: । 
दर्परातल इब सकला प्रतिफलति परदार्थभालिका यत्र ॥१॥॥ 
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झन्वयाण्:--[यत्र] जिसमें [दर्भशतल इच] दर्पण के तल की तरह 
[सकला] समस्त [परदार्थभालिका] पदार्थों का समूह [संमस्तेरनस्तपर्यायं: 
सम] अतीत, अनागत और वर्तमान काल की समस्त शअ्रनन्त पर्यावों सहित 
जितिफलति) प्रतिविम्बित होता है, [तत्‌] वह [वर ज्योतिः)] सर्वोत्कृष्ट 
शुद्ध चेतनारूप प्रकाश [जयति] जयवन्त वर्तो । 

टीकाः --तत्‌ परं ज्योति: जयति” यह परम ज्योति - सर्वोत्कृष्ट 
शुद्धंचेतना का प्रकाश जयवन्त वतता है। वह कंसा है ? “यत्र सकला 
पदार्थ सालिका प्रतिफलति' जिस शुद्धचेतना प्रकाश में समस्त ही जीवादि 
पदार्थों का समूह प्रतिबिम्बित होता है। किसप्रकार ? 'समस्ते: श्ननन्‍्त- 
पर्याय: सम॑ अपने समस्त अनत्त पर्यायों सहित प्रतिबिम्बित होता है। 


शुद्धंचेतना प्रकाश की कोई ऐसी ही महिमा है कि उसमें 
जितने भी पदार्थ हैं, सभी भ्रपने प्राकार सहित प्रतिभासमान होते हैं । 
किसप्रकार ? “दर्णतल इब जिसप्रकार दपंण के ऊपर के भाग में घट- 
पटादि प्रतिबिम्बित होते हैं। यहाँ दर्पणका हृष्टान्त दिया है, उसका 
प्रयोजन यह जानना कि दपंण को ऐसी इच्छा नहीं है कि मैं इन पदार्थों 
को प्रतिबिम्बित करू । जिसप्रकार लोहे की सुई लोहचुम्बक के पास 
स्वयं ही जाती है, वेसे दपपंण भ्रपना स्वरूप छोड़कर उस दर्पण में प्रवेश 
नहीं कर जाते । जैसे कोई पुरुष किसी दूसरे पुरुष से कहे कि हमारा यह 
काम करो ही करो, वंसे वे पदार्थ भ्रपने को प्रतिबिम्बित करवाने के लिये 
दर्पण से प्रार्थना भी नहीं करते । सहज ही ऐसा सम्बन्ध है कि जेसे उन 
पदार्थों का श्राकार होता है, वेसे हो श्राकाररूप वे दर्पण में प्रतिबिम्बित 
होते हैं । प्रतिबिम्बित होने पर दर्पण ऐसा नहीं मानता कि यह पदार्थ 
मेरे लिये भले हैं, उपकारी हैं, राग करने योग्य हैं, भ्रथवा बुरे हैं श्रोर 
द्ष करने योग्य हैं। वह तो सभी पदार्थों के प्रति समानभाव से प्रवर्तन 
करता है। जिंसप्रकार दपेण में कितने ही, घटपटादि पदार्थ प्रतिबिम्बित 
होते हैं, उसी प्रकार श्ञानरूपी दर्पण में समस्त जीवादि पदार्थ प्रतिबिम्बित 
होते हैं। ऐसा कोई द्रव्य या पर्याय नहीं है, जो ज्ञान में न भ्ाया हों । ऐसी 
शद्धचेतन्य परम ज्योति की सर्वोत्कृष्ट महिमा स्तुति करने थोग्य है। 
यहाँ कोई प्रदन करें कि यहाँ गुण का स्तवन तो किया, किन्तु 
किसी पदार्थ का नाम नहीं लिया, उसका कारण या ? प्रथम पदार्थ 
का नाम लेता चाहिए, पदचात्‌ गुण का वर्णन करना चाहिए। उसका 
उत्तर: -यहाँ झ्राचाय ने भ्रपनो परोक्षाप्रधानता प्रकट की है। भक्त दो 
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प्रकार के होते हैं - एक भ्राज्ञाप्रधानी धौर दूसरे परीक्षाप्रधानी । जो जीव * 
परम्परा मार्ग से चछे आए जेसे तेसे देवगुर का उपदेश भ्रमाण करके 
विनयादि क्रियारूप प्रवर्तन करते हैं, उन्हें ग्राज्ञाप्रधानी कहते हैं शौर जो 
अपने सम्यजज्ञान द्वारा प्रथम स्तुति करने योग्य गुण का निश्चय करते हैं, 
पश्चात्‌ जिनमें वह गुण होता है, उनके प्रति विनयादि क्ियारूप प्रवर्सन 
करते हैं; उन्हें परीक्षाप्रधानी कहते हैं। क्योंकि कोई पद, वेश भ्रथवा 
स्थान पृज्य नहीं है, गुण पूज्य है; इसलिये यहाँ शुद्धचेतना प्रकाशरूप गुण 
स्तुति करने योग्य है - ऐसा प्राचार्य ने निश्वय किया ) जिसमें ऐसा गुण 
हो, वह सहज ही स्तुति करने योग्य हुआ; कारण कि गुण द्रव्याश्रित है, 
द्रव्य से भिन्न नहीं - ऐसे विचार पूर्वक निश्चय करें, तो ऐसा गुण प्रकट रूप 
से अरिहन्त श्रौर सिद्ध में होता है। इसप्रकार अभ्रपने इष्टदेव का स्तवन 
किया । 


अब इष्ट ग्रागम का स्तवन करते हैं-- 
परमागमस्य #जीवं निषिद्धजात्यन्ध सिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलनयबिलसितानां विरोधसथनं नमाम्यनेकान्तम्‌ ॥२॥॥ 


प्रन्वयार्थ:--[ निषिद्धजात्यन्ध सिन्‍धुरविधानम्‌ ] जन्मान्ध पुरुषों के 
हस्ति विधान का निषेध करनेवाला, [सकलनयविलासितानाम्‌] समस्त 
नयों से प्रकाशित वस्तुस्वभाव का [विरोधमथनं] विरोध दूर करनेवाला 
[परमागभस्य] उत्कृष्ट जेन सिद्धान्तका [जोबं) जीवभूत [भ्रनेकान्तम ] 
भ्रनेकान्त को। (एक पक्ष रहित स्याद्वाद को) मैं प्रमृतचन्द्रसूरि नमस्कार 
करता हू । 

टोकाः--पहं प्रनेकान्तं नमासि-मैं ग्रन्थकर्त्ता, श्रनेकान्त (एक पक्ष 
रहित स्याद्वाद को) नमस्कार करता हूँ। यहाँ कोई प्रश्न करे कि जिनागम 
को नमस्कार करना चाहिये था, उसके बदले स्याद्वाद को नमस्कार 
किया, उसका कारण क्‍या ? उसका उत्तर: - जिस स्याद्वाद को हमने 
नमस्कार किया, वह कंसा है ? 'परमागसस्प जीय॑' उत्कृष्ट जेन सिद्धान्त 
का जीवभूत है । 

जंसे शरोर जीव सहित कार्यकारी है, जीव रहित मृतक 
शरीर किसी काम का नहीं; वसे ही जेन सिद्धाल्त भी वचनात्मक हैं, 





के पाठान्तर, बीज॑ । 
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वचन क्रम्वर्ती है। वह जो कथन करता है, बह एक नय॑ की ही प्रधानता 
से होता है; परन्तु जैन सिद्धान्त सर्वत्र स्याद्ाद से व्याप्त है। जहाँ एक 
नय की प्रधानता है, वहाँ दूसरा नय सापेक्ष है; इसलिये जन सिद्धान्त इस 
जीव को कार्यकारी है। भन्यमत का सिद्धान्त एक पक्ष से दूषित है, स्पाद्राद 
रहित है, भ्रतः कार्यकारी नहीं है। जो जन शास्त्रों के उपदेश को भी 
प्रपने भ्रज्ञान से स्याद्वाद रहित श्रद्धान करते हैं, उन्हें विपरीत फल मिलता 
है; इसलिए स्याद्वाद परमागम का जीवभूत है, उसे नमस्कार करता हूँ। 


कंसा है स्पाद्राद ? “निषिद्धजत्यन्ध सिन्धुरविधानभ्‌' जन्मान्ध 
पुरुषों का हस्ति-विधान जिसने दुर कर दिया है, ऐसा है। जिसप्रकार 
अनेक जन्मान्ध पुरुष मिले, उन्होंने एक हाथी के अ्रनेक भ्रग भ्रपनी 
स्पशनेन्द्रिय से भ्रलग अलग जाने | भांखों के,बिना पूर्ण सर्वांग हाथी को न 
जानने से हाथी का स्वरूप प्रनेक प्रकार कहकर (एक प्लंग को ही सर्वाग 
मानकर) परस्पर बाद करने लगे। तब प्रांखवाले पुरुष ने हाथी का 
यथार्थ निर्णय करके उनकी भिन्न भिन्न कल्पना को दूर कर दिया। उसी 
प्रकार भ्रज्ञानी एक वस्तु के अनेक प्रंगों को अपनी बुद्धि से जुदे जुदे प्रन्य 
प्रत्य रीति से निश्चय करता है। सम्यस्श्ञान बिना सर्वांग (सम्पूर्ण ) वस्तु 
को न जानने से एकान्तरूप वस्तु मानकर परस्पर वाद करता है। वहां 
स्याद्गाद विद्या के बल से सम्यरज्ञानी यथार्थरूपेण वस्तु का निर्णय करके 
उसकी भिन्न भिन्न कल्पना दूर कर देता है। उसका उदाहरण - 


सांख्यमती वस्तु को नित्य ही मानता है, बौद्धमती क्षणिक ही 
मानता है। स्थाद्वादी कहता है कि जो वस्तु सर्वथा नित्य ही हो, तो भ्रनेक 
अ्रवस्थाओरों का पलटना किसप्रकार बन सकता है ? जो वस्तु को स्वथा 
क्षणिक मान लें तो “जो वस्तु पहले देखी थी, वह यही है” - ऐसा प्रत्य- 
भिज्ञान किसप्रकार हो सकता है? ब्रतः कथंचित्‌ द्रव्यकी श्रपेक्षा से वस्तु 
नित्य है भ्रौर पर्याय की श्रपैक्षा से क्षणिक है - इस भांति जब स्याद्वाद से 
सर्वाग वस्तु का निर्णय करने में श्राता है, तब एकान्त श्रद्धा का निषेध हो 
जाता है। पनः कंसा है स्थाद्ाद ? 'सकल नय विलासितानां विरोधमथन' 
समस्त नयों से प्रकाशित जो वस्तुस्वभाव, उसके बिरोध को दूर 
करता है। - 


नय विवक्षा से वस्तु में भ्रतेक स्वभाव हैं भौर उतसें परस्पर 
विरोध है। जैसे कि भ्रस्ति श्रौर नास्ति का प्रतियक्षीपना है, परन्तु 


कक [ पुरुषार्थसिदृष्पु-उपाय 


जब स्थाद्वांद से, स्थापता करें तो सर्च विरोध दूर हो जाता है। किस - 
प्रकार ? एक ही पदार्थ क्थ॑चित्‌ स्वचतुष्टय की भ्रपेक्षा से भ्रस्तिरूप है, 
क्थंलित्‌ परचतुष्टय की अपेक्षा से नास्तिरूप है। कथचित्‌ समुदाय की 
भ्रपेक्षा से एकरूप है, कथंचित्‌ गुण पर्याय की श्रपेक्षा से अ्रवेकरूप है । 
कर्थंचित्‌ संज्ञा, संख्या, लक्षण और प्रयोजन की श्रपेक्षा से ग्रुण पर्यायादि 
'अनेक भेदरूप है, कंथचित्‌ सत्‌ की शपेक्षा से अ्रभेदरूप है। कथ्थंचित्‌ 
द्रव्य अपेक्षा से नित्य है, कथंचित्‌ पर्याय प्रपेक्षा से श्रनित्य है। इसप्रकार 
स्थाद्ाद सर्व विरोध को दुर करता है। स्यात्‌ भ्रर्थात्‌ कथंचित्‌ नय श्रपेक्षा 
से बाद भ्रर्थात्‌ वस्तुस्वभाव का कथन, इसे स्याद्वाद कहते हैं, इसी को 
नमस्कार किया है। 


श्रागे झ्राचार्य ग्रत्थ करने की प्रतिज्ञा करते हैं-- 


लोकत्रयेकनेत्र निरूप्पय परसागर्म॑ प्रयत्नेन । 
ग्रस्माभिरुपोदृ्धियते विद॒षां परुषाथंसिद्धधू पायो5्यम्‌ ॥३॥। 


अ्रन्वयार्थ :--[लोकत्यकनेत्रं] तीन लोक सम्बन्धी पदार्थों को 
प्रकाशित करने में भ्रद्वधितीय नेत्र [परमागमं] उत्कृष्ट जेनागम को [ प्रमत्नेन 
भ्रनेक प्रकार के उपायों से [मिरूप्प] जानकर प्रर्थात्‌ परम्परा जैन 
सिद्धास्तों के निरूपण पूर्वक [अस्मानिः] हमारे द्वारा [विदु्षां] विद्वानों 
के लिये [अयं) यह [पुरुषा्थंसिद्धणु पायः] पुरुषार्थसिद्ध्युपायः नामक 
ग्रन्थ [उपोदुध्ियते] उद्धार करने में भ्राता है । 


टीका:-- अस्साभिः विदुषां श्रय पुरुषायं सिद्धअ;पाय: उपोद भियते' 
मैं ग्रन्थकर्ता ज्ञानी जीवों के लिए यह परुषाथंसिद्ध्युपाय नामक ग्रन्थ 
भ्रथवा पुरुष का प्रयोजन सिद्ध करने का उपाय प्रकट करता हूं । “कि 
कृत्वा' क्या करके ? 'प्रयत्तेन' अनेक प्रकार से उद्यम करके सावधानी 
पूर्वक 'परसागर्म निरूप्य' परम्परा से जन सिद्धान्त का विचार करके । 


जिस प्रकार केवली, श्र्‌तकेवली श्र शआ॥ाचार्यों के उपदेश की 
परम्परा है, उसका विचार करके मैं उपदेश देता हूँ; स्वमति से कल्पित 
रचना नहीं करता हूँ। कसा है परमागम ? “लोकत्रयकनेश्रं' तीन 
लोकों में त्रिलोक सम्बन्धी पदार्थों को बताने के लिए अद्वितीय नेत्र है। 


ग्रन्थ के प्रारम्भ में वक्ता, श्रोत्ा और प्रन्थ का वर्णन करना 
चाहिये - एसी परम्परा है । 


पुरुषाथंसिद्धष्युपाय [७ 


इसलिये प्रथम ही वक्‍ता का लक्षण कहते हैं ' 
सुख्योपचार विवरण मिरस्तदुस्तरविनेय दुर्वोधा! । 
व्यवहारनिश्चयज्ञा: प्रवतंयन्ते जगति तीर्थंम्‌ ॥४॥ 
प्रत्वयार्थ:--[ सुख्योपचार विवरणा निरस्त दुस्तर बिनेय दुर्वोधाः] 
मुख्य श्रौर उपचार कथन के विवेचन से प्रकटरूपेण शिष्यों का दुनिवार 
प्रज्ञानभाव जिन्होंने नष्ट कर दिया है तथा [व्यवहृरनिश्ययज्ञाः] ज़ो 
व्यवहारनय गौर निश्चयनय के ज्ञाता हैं, ऐसे आ्राचायं [जगलि] जगत में 
(ीर्ध , धमेंतीथ॑ का [प्रबरतयन्ते] प्रवर्तन कराते हैं । 


टीका:-- व्यवहार निश्चयज्ञा: जगति तीथ प्रवर्तयम्ते' व्यवहार, 
प्रौर निश्चय के जाननैवाले झ्राचार्य इस लोक में धर्मतीर्थ का प्रवर्तन 
कराते हैं। कंसे हैं प्राचायें ? 'मुल्योपज्ञार विवरण निरस्त दुस्तर विनेय 
दुर्बोधा:' मुख्य श्रौर उपचार कथन से शिष्य के अपार भ्रज्ञानभाव को 
जिन्होंने नाश किया है, ऐसे हैं । 
उपदेशदाता आचाये में श्रनेक गुण चाहिए, परन्तु 
व्यवहार श्र निश्चय का ज्ञान मुख्ख्प से चाहिए। किसलिए ? जीवों 
को भ्रनादि से भ्रज्ञानभाव है, वह मुख्य (निश्चय) कथन श्रौर उपचार 
व्यवहार ) कथन के जानने से दूर होता है। वहाँ मुख्य कथन तो निएचय 
नय के श्राधीन है, वही बताते हैं - 'स्वाश्रितो निश्चय: जो अपने ही 
शग्राश्रय से हो, उतको निश्चय कहते हैं। जिस द्रव्य के श्रस्तित्व में जो भाव 
पाये जावें, उस्त द्रव्य में उनका ही स्थापन करता तथा परमाशुमात्र भी 
ग्रन्य कल्पना से करने का नाम स्वाश्रित है। उसका जो कथन है, उसीको 
मुख्य कथन कहते हैं। इसको जानने से श्रनादि शरीरादि परहव्य 
में एकत्व अद्धानरूप अज्ञाननाव का अ्रमाव होता है, भेवविज्ञान 
को प्राप्ति होती है, .सर्व परव्रव्य से भिन्न अपने शुद्ध चंतन्यस्थरूप का 
अनुमब होता है। वहाँ परमानन्द दशा में सग्न होकर केवल दशा को 
प्राप्त होता है। जो श्रज्ञानी इसको जाने बिना धर्म में प्रवृत्ति करते हैं, 
वे शरोराधित क्रियाकाण्ड को उपादेय जानकर संसार का कारण जो 
शुभोपयोग, उसे हो मुक्ति का काररय मानकर स्वरूप से भ्रष्ट होते हुए 
संसार में भ्रमण करते हैं। इसलिए मुख्य (निश्चय) कथन का ज्ञान 
झ्रवश्य होना चाहिएँ भौर वह निएचयनय के आाधीन है, इसलिए उपदेश- 
दाता निइच्चयनय का ज्ञाता होना चाहिए; कारण कि स्वयं ही न जाने 
शो श्िष्यों को कैसे समझा सकता है ? 


द्द्ु [ पुरुषार्थ सिद्ध्युपाय 


तथा 'पराथितों व्यवहार: जो परव्रव्य के झ्राशित हो उसे - 
व्यवहार फहते हैं। किचित्‌ मात्र काररत पाकर प्रन्य द्रव्य का साव प्न्‍्य 
व्रष्प में स्थापन करे, उसे पराशित कहते हैं। उस्रोके कथन को उपचार 
कथन कहते हैं। इसे जानकर शरीरादि के साथ सम्बन्धरूप संसार दशा 
है, उसका ज्ञान करके संसार के कारण जो झाखव-बन्ध है, उन्हें पहिचान 
कर मुक्त होने के उपाय जो संवर-निजरा है, उनमें प्रवतेन करे। प्रज्ञानी 
इन्हें जाने बिना शुद्धोपयोगी होने की इच्छा करता है, वह पहले ही 
व्यवहार साधन को छोड़कर पापाचरण में लीन होकर नरकादिक के 
दुःखसंकटों में जा गिरता है, इसलिए उपचार कथन का भो ज्ञान होना 
चाहिए श्ौर वह व्यवहारनय के आधीन है, श्रतः उपदेशदाता को 
व्यवहार का भी ज्ञान होना प्रावश्यक है। इस भांति दोनों नयों के ज्ञाता 
झाचाय॑ पर्मतीर्थ के प्रवर्तक होते हैं, श्रन्य नहीं । 


झ्रागे कहते हैं कि श्राचार्य दोनों नयों का उपदेश किस प्रकार 
करते है-- 

निश्चयमिह मृतार्थ व्यवहारं बरायन्त्यमृतार्थम । 

भूतार्यवोधविमुख: प्रायः सर्वोष्पि संसारः ॥५॥ 


झ्षण्वयार्थ:--[हह ] इस ग्रन्थ में [निश्चय] निश्चयनय को [भतार्थ] 

भूतार्थ भर [व्यवहारं] व्यवहारनय को [प्रमूतार्थ] प्रभूतार्थ [(बर्रायन्ति] 

वर्णन करते हैं। [प्रायः] प्रायः [भृता्बोध बिसुल्ल:] भताथ श्रर्थात 

निश्चयनय के ज्ञान से विरुद्ध जो अ्रभिप्राय है, वह [सर्वोर्शषष] समस्त हो 
[संसारः] संसारस्वरूप है । 

टोकाः--इहू निश्चय भूतार्थ व्यवहारं ब्रमूतार्थ बर्ण|यन्ति' श्राचार्य 

इन दोनों नयों में निश्वयनय को भूताथे कहते हैं प्लोर ध्यवहारमय को 

प्रभतार्थ कहते हैं । 

भूतार्थ नाम सत्याथ का है। भूत श्रर्थात्‌ जो पदार्थ में 

पाया जावे और अर्थ श्रर्थात्‌ “भाव” । उनको जो प्रकाशित करे तथा 

प्रन्य किसी प्रकार की कल्पना न करे, उसे भूतार्थ कहते हैं। जिसप्रकार 

कि सत्यवादी सत्य ही कहता है, कल्पना करके कुछ भी नहीं कहता । 

,... “शया जाता है। यद्यपि जीव शौर पुद्ूगल का भ्रनादि काल से 

एक क्षेत्रावगाह सम्बन्ध .. .. . 7 जमे दिखाई पड़ते हैं, तो 


पुरुषार्थसिद्ध्युपाय ] है 


भी निरचंयनय आत्मद्रव्य को शरीरादि परद्रव्यों से भिन्न ही प्रकाशित 
करता है। यही भिन्नता मुक्तदशा में प्रकट होती है , इसलिए निश्चय-- 
नय सत्याथ है । 

ब्रभूतार्थ नाम असत्यार्थ का है । अ्रभूत भ्र्थात्‌ जो पदार्थ में च 
पाया जावे भौर अर्थ प्र्थात्‌ भाव , उनको जो अनेक प्रकार की कल्पना 
करके प्रकाशित करें, उसे अभूतार्थ कहते हैं। जैसे कोई असत्यवादी पुरुष 
जरा से भी कारण का बहाना -छल पाकर श्रनेक कल्पना कर असहश 
को भी सहृश कर दिखाता है | उसी को बताते हैं - जेसे यद्यपि जोव भौर 
पुद्गल की सत्ता भिन्न है, स्वभाव भिन्न है, प्रदेश भिन्न है; तथापि एक 
क्षेत्रावगाह सम्बन्ध का छल (बहाना) पाकर आत्मद्रग्य को शरीरादिक 
परद्रव्य से एकत्वरूप कहता है। मकतदशा में प्रकट भिन्‍नता होती हैं , 
तब व्यवहा रनय स्वयं ही भिन्‍न-भिन्‍न प्रकाशित करने को तैयार होता 
है ; श्रतः व्यवहारनय असत्यार्थ है। प्रायः भूतार्थथोष बिमुखः सर्वोच्षि 
संसार: अतिशयपने सत्यार्थ जो निग्चयनय हैँ, उसके परिज्ञान से विपरीत 
जो परिणाम (ग्रभिप्राय) हैँ, वह समस्त संसार स्वरूप ही है । 


भावार्थ:--इस आत्मा का परिणाम निईचयनय के श्रद्धान से विभख 
होकर शरीरादिक परद्रव्यों के साथ एकत्व श्रद्धानरूप होकर प्रवर्तन करे 
उसीका नाम संसार है, इससे जुदा संसार नाम का कोई पदार्थ नहीं हैं; 
इसलिए जो जीव संसार से मुक्त होने के इच्छुक हैं, उन्हें शुद्धनय के#सन्मख 
रहना योग्य है । इसीको उदाहरण देकर समभाते हैं - जिसप्रकार बहुत 
पुरुष कीचड़ के संयोग से जिसकी निर्मलता श्राच्छादित हो गई है, ऐसे 
गंदले जल को ही पीते हैं झ्लोर कोई अ्रपने हाथ से कतकफल (निर्मली) 
डालकर कीचड़ श्रौर जल को अ्रलग-प्रलग करता है। वहाँ निर्मेल जल का 
स्वभाव ऐसा प्रकट होता है, जिसमें भ्रपना पुरुषाकार प्रतिभासित होता है, 
उसी निर्मल जल का वह भास्वादन करता है। उसी प्रकार बहुत से भ्रज्ञानी 
जीव कर्म के संयोग से जिसका ज्ञानस्वभाव ढंक गया है, ऐसे प्रशुद्ध प्रात्मा 
का अ्रनुभव करते हैं। कुछ शानी जीव अपनी बृद्धि से शुद्धनिश्वयनय के 
स्वरूप को जानकर कर्म और आत्मा को भिन्‍त-भिश्त करते हैं, तब निर्मल 
प्रात्मा का स्वभाव ऐसा प्रकट होता हे, जिसमें अपने चैतन्य पुरुष का 
श्रांकार प्रतिभासित हो जाता है- इसप्रकार वह निर्मल आत्मा का 


के शुद्धनव के विषय त्रकालिक यूर्णरूप अपने निश्वेय परमात्मा के सम्मल॥। 


१०) [ पुरुषार्थसिद्ष्युपाव 


स्वानुभवरूप ध्ास्वादन करते हैं, प्रतः शुद्धधय कतकफल समान है, उसी के 
श्रद्धान से सर्ब॑ सिद्धि होती है । 


झागे कहते हैं कि यदि एक निशचयनय के श्रद्धान से ही सर्व सिद्धि 
होती है, तो फिर आचाये व्यवहारनय का उपदेश क्‍यों करते हैं ? उसका 
उसलर इस गाथा में कहा है । 


श्रव जो श्रोता, गाथा में कथित श्रर्थ के उपदेश को अ्ंगीकार करने 
योग्य नहीं हैं, उसका कथन करते हैं-- 


झबधस्य बोधनार्थ मुनीश्वरा: देशयन्त्यभूृतार्थम्‌ । 
व्यकहारमेव केवलमर्वति यस्तस्य देशना नास्ति ॥६॥। 


भ्न्वयायथे:-- [ मुनीश्वरा: ] पग्रन्थकर्ता . श्राचार्य[ भ्रबुधस्थ ] 
प्रज्ञानी जीवों को [ बोधनार्थ | ज्ञान उत्पन्न करने के लिये [ अ्रभूतार्थ ] 
व्यवहा रनय का [ देशयन्ति ] उपदेश करते हैं और [ थयः ] जो जीव 
[ केवल ] केवल [ व्यवहारस्‌ एबं ) व्यवहारनय को ही [भ्रबंति] जानता 
हैं [ तस्य ] उसको - उस भिश्याहृष्टि जीव के लिये [ देशना ] उपदेश 
[ नास्ति ] नहीं है । 


टीक:--मुनोश्वरा: भ्रदुधस्य बोधनार्थ श्रभतार्थ देशयन्ति-- 
मुनीझ्वर भर्थात्‌ श्रावार्य भ्रज्ञानी जीवों को ज्ञान उत्पन्न करने के लिये 
प्रभूतार्थ ऐसा जो व्यवहारनय, उसका उपदेश करते हैं । 


प्रनादि का भअज्ञानी जीव व्यवहारनय के उपदेश बिना समझ 
नहीं सकता, इसलिए आचाये महाराज व्यवह्ाारनय के द्वारा उसको 
समभाते हैं, वही यहाँ बता रहे हैं। जेसे किसी म्लेच्छ को एक ब्राह्मण ने 
'स्वस्ति' शब्द कहकर ,आ्राशीवाद दिया, तो उसे उसके अर्थ का कुछ बोध 
नही हुआ झौर वह ब्राह्मण की तरफ ताकता रहा । वहाँ एक दुभाषिया 
उससे स्लेचा भाषा में बोला कि यह ब्राह्मण कहता है कि 'तेरा कल्याण हो, 
तब शभानंदित होकर उस म्लेच्छ ने भ्राशीर्वाद भ्रंगीकार किया। ठीक 
इसी प्रकार झाचाये ने भ्रज्ञानी जीव को 'ग्रात्मा' शब्द कहकर उपदेश दिया 
तब वह कुछ नहीं समझा और झाचाये की तरफ देखता रह गया । तब 
निदचय प्रोर व्यवहारनय के ज्ञाता श्राचार्य ने व्यवहारतय के द्वारा मेद 
उत्पन्न करके (गुण-गुणी भादि म्रेद-विवक्षा द्वारा) उसे बताया कि 


पुरुषासिद्ध्युपायें ] [ ११ 


जो यह देखनेवाला, जाननेवाला भौर भ्रांचरण करनवाला पदार्थ है, वही 
भात्मा है, तब सहज परमानन्द दज्षा को प्राप्त होकर वह झ्ात्मा को निज- 
स्वरूप से भ्रंगीका करता है। इसप्रकार यह सद्भूतव्यवहारनय का 
उदाहरण दिया । 


झागे असदभूतव्यवहा रनय का उदाहरण देते हैं - जैसे घृत से संयुक्त 
मिद॒टी के घड़ को व्यवहार से थी का घड़ा कहते हैं। यहाँ कोई परुष 
जन्म से ही उसको घो का घड़ा जानता है। जब कोई पुरुष घृत का धड़ा 
कहकर उसे समभझाता है, तभी वह समझता है श्रौर यदि उससे मिट॒टी का 
घड़ा कहकर संशोधन किया जाय, तो वह किसी दूसरे कोरे घड़े को समझ 
बठता, है घी के घड़ को नहीं | निश्चय से विचार किया जाय तो घड़ा 
मिट॒टी का ही है ; परन्तु उसको समभाने के लिये 'घृत का धड़ा' कहकर 
ही संबोधित कहना पड़ता है। उसी प्रकार यह चंतन्यस्वरूप भात्मा 
कर्मजनित पर्याय से सयुक्त है, उसे व्यवहार से देव, मनृष्य इत्यादि नाम से 
कहते हैं, भ्रज्ञानी जीव प्रनादि से उस आत्मा को देव, मनृष्य इत्यादि स्वरूप 
ही जानता है, जब कोई उसे देव, मनुष्य वरगरह नाम से संबोधित करके 
समभावे तभी समभ पाता है श्रौर यदि ग्रात्मा का नाम चंतन्यस्वरूप 
कहे, तो भ्न्य किसी परमन्नह्न परमेश्वर को समझ बेठता है। निश्चय से 
विचार करें तो भ्रात्मा चंतन्यस्वरूप ही है ; परन्तु श्रज्ञानी को समझाने के 
लिये श्राचाय देव गति, जाति भ्रादि के भेद द्वारा जीव का निरूपण करते 
हैं। इसत रह ग्रज्ञानी जीवों को ज्ञान उत्पन्न कराने के लिए भाचाये महाराज 
व्यवहार का उपदेश करते हैं । 'केवलं व्यवहारं एव श्रवेति प: तस्प देशना 
नास्ति' जो जोव कंवल व्यवहार ही का श्रद्धान करता है, उसके लिये 
उपदेश नहीं हैं । 


निश्चयनय के श्रद्धान बिना केवल व्यवहार मार्ग में ही प्रवर्तन 
करनेवाले मिथ्याहृष्टियों के लिये उपदेश देना निष्फल है। 


श्रागे केवल व्यवहा रनय के श्रद्धान होने का कारण बताते हैं-- 
; माराबक एव सहो यशज्ञा अवत्यतवगीत सिहस्स । 
व्यवहार एवं हि तथा निश्चयतं यात्यनिश्वयक्षस्प ॥७॥ 


इन्वेयार्थ/- मिश्रा] जिसप्रकार [अनक्धोत सिंहस्म| सिंह को 
सर्वथो' न॑ जाननेवाले पुंरुष के लिग्रे [माराबकः] विलाव [एवं] ही 


 'श२ [ पुरुषार्थ सिद्ध्युषाय - 


(खिह:] सिहरूप [सबति] होता है, [हिं] निश्वय से [तथा] उसी प्रकार 
[भिनिश्चयक्षस्य) निए्चयनय के स्वरूप से अपरिचित पुरुष के लिये 
[व्यवहार:] व्यवहार [एवं] ही [निश्चयतां] निश्चयनय को [बाति] 
प्राप्त होता है। 

टीका:--'यथा हि अ्रनवगीत सिहस्य साराबक एव सिहो मवति- 
जिसप्रकार निदचय से (वास्तव में) जिसने सिह को नहीं जाना है, उसके 
लिये बिलाव ही सिहरूप होता है तथा “अ्रनिश्चयज्ञस्थ व्यवहार एव 
निश्चयतां याति' उसी प्रकार जिसने निदवचय का स्वरूप नहीं जाता 
है, उसको व्यवहार ही निश्चयरूप हो जाता है. श्रर्थात्‌ व्यवहार को ही 
निश्चय मान बेठता है । 


जेसे बालक सिह को न पहिचानता हुझ्ना बिलाव को ही सिंह मान 
लेता है, उसी प्रकार अज्ञानी जीव निश्चय के स्वरूप को न पहिचानता 
हुआ व्यवहार को ही निश्चय मान लेता है। उसका स्पष्टीकरण करते 
हैं - जो जीव अपने शुद्ध चेतन्यरूप प्रात्मा के श्रद्धान, ज्ञान, भ्राचरणरूप 
मोक्षमार्गं को नहीं पहचानता, वह जीव व्यवहारदर्शन-ज्ञान-चारित्र 
का साधन करके श्रपने को मोक्ष का अधिकारी मानेता है। श्रहेन्तदेव, 
निग्र न्थ गुरु, दयाधमम का श्रद्धान करके अपने प्रापको सम्यग्हष्टि मानता 
है श्र किचित्‌ जिनवाणी को जानकर श्रपने को ज्ञानी मानता है, 
महाब्नतादि क्रिया का साधन करके अपने को चारित्रवान मानता है। इस- 
प्रकार वह शुभोपयोग में सन्तुष्ट होकर शुद्धोपयोगरूप मोक्षमार्गे में प्रमादी 
है, इसलिये केवल व्यवहा रनय का अवलम्बी हुभा है; श्रतः उसे उपदेश 
देना निष्फल है। 


यहाँ प्रश्न उत्पन्न होता है कि ऐसा श्रोता भी उपदेश के योग्य 
नहीं है, तो फिर कंसे ग्रुण संयुक्त श्रोता चाहिये ? इसका उत्तर आगे 
देते हैं-- 

व्यवहारनिश्चयो यः प्रबुध्यतत्त्वेन भवति मध्यस्थः । 

प्राप्नोति देशनाथाः स एवं फलमविकलें शिष्यः ॥॥८॥। 

प्रन्वयार्थ:-- [ यः) जो जीव [व्यवहारनिश्ययौ] व्यवहारनय झौर 
निदचयनय को [तस्वेन] वस्तुस्वरूप से [प्रबुष्य] यथाथरूप से जानकर 
[सध्यस्थ:] मध्यस्थ [भबति] होता है भर्थात्‌ निश्ववतय झौर व्यवहारनय 


पुरुषायंसिद्ध्युपाय ] [१३ 


के पक्षपात से रहित होता है [सः] वह [एवं] ही [शिष्य:] शिष्य 
दिशनाया:] उपदेश का [झविकलं] सम्पूर्ण ([फलं] फल [प्राप्नोति] प्राप्त 
करता है । 


टोकाः--यः व्यवहारनिश्चयो तत्तवेन प्रशुध्य भध्यस्थः मवति जो 
जीव व्यवहारनय श्रौर निश्रयनय के स्वरूप को यथार्थेरूप से' जानकर 
पक्षपात रहित होता है 'स एवं शिष्य: देशनाया झविकलं फल प्राप्नोंति 
वही शिष्य उपदेद का सम्पूर्ण फल प्राप्त करता है । 


श्रोता में प्रनेक गुण होने चाहिये; परन्तु व्यवहार धौर निश्चय 
को जानकर एक पक्ष का हठाग्रहीरूप न होने का गुण मुख्य रूप से होना 
चाहिये | कहा भी है-- 


जइ जिरामयंपवज्जह ता मा व्यवहार रिच्छए सुश्नह । 
एकेश विणा छिज्जइ, तित्यं श्रष्णण पुण॑ तख्च॥ 
(पंडित प्रवर आराशाघरजी कृत अनगार घर्मामृत ्र० श्र० पृष्ठ १८) 


अर्थ:ः--पदि तू जिनमत में प्रवर्तन करता है, तो व्यवहार प्रौर 
निशुच॑य को मत छोड़ | यदि निश्चय का पक्षपाती होकर व्यवहार को 
छोड़े गा, तो रत्नत्रयस्वरूप घर्मतीर्थ का श्रभाव होगा श्रौर यदि व्यवहार -. 
का पक्षपाती होकर निश्चय को छोड़ गा, तो थुद्ध तत्त्वस्वरूप का अनुभव 
नहीं होगा; श्रतः पहले व्यवहार-निश्चय को भले प्रकार जानकर 
पद्चात्‌ यथायोग्य इनका भ्रंगीकार करना, पक्षपात न करना - यही उत्तम 
श्रोता का लक्षण है । 

प्रश्नः-जों निश्चयव्यवहार को जाननेरूप गुण वक्‍षता के 
बतलाये थे, वे ही श्रोता के भी बतला दिये, तो इसमें विशेषता क्या हुई ? 

उत्तरः--जो गुण झ्राधिक्यतारूप से वक्ता में होवे, वही ग्रण हीनता- 
रूप से थोड़ अंशों में श्रोता में भी होना चाहिये । 

इसप्रकार वक्ता और श्रोत्ता का वर्णन किया है । 


के भुभिका समाप्त के 


ग्रन्थ प्रारम्भ 


प्रव ग्रन्थ का वर्णन करते हैं । इस ग्रन्थ में पुरुष के भ्रथे की सिद्धि 
का उपाय बतायेंगे, श्रतः प्रथम ही पुरुष का स्वरूप कहते हैं: -- 

ग्रस्ति पुरुषश्चिदात्मा विवजितः स्पर्शरसगन्धवरों: । 

गुणपर्ययसमवेतः समाहित: समुदयब्ययपध्रौव्येः ॥ ६ ॥ 

प्रन्वया्थ :-- [पुरुष:] पुरुष श्रर्थात्‌ आत्मा [चिदात्मा] चेतना- 
स्वरूप [भ्रत्ति] है [स्पशंरसगन्धवर्रो:] स्पश, रस, गन्ध श्रौर वर्ण से 
[बिवर्जितः] रहित है [ग्रुटापर्ययसमवेतः] गुण भौर पर्याय सहित है तथा 
[समुदयव्ययभ्रोज्यः] उत्पाद, व्यय श्रौर ध्रौव्य [माहित:] युक्त है । 

टोका: - पुरुष: चिदात्मा श्रस्ति' पुरुष है वह चेतन्यस्वरूप है। 
(पुरु) उत्तम चेतना गुण में (सेते) स्वामी होकर प्रवत्तन करे 
. उसको पुरुष कहते हैं। ज्ञान-द्शन - चेतना के नाथ को पुरुष कहते हैं। 

यही चेतना अव्याप्ति, श्रतिव्याप्ति और प्रसम्भव इन तीन दोषों से 
रहित इस आत्मा का प्रसाधारण लक्षण है। अव्याप्ति दोष उसे कहते हैं कि 
जिसको जिसका लक्षण कहा गया हो, वह उसके किसी लक्ष्य में 
हो प्रौर किसी लक्ष्य में न हो; परन्तु कोई श्रात्मा चेतना रहित नहीं 
है। यदि आत्मा का लक्षण रागादि कहें, तो भ्रव्याप्ति दूृषण लगता है; 
क्योंकि रागादिक संसारी जीवों में हैं, (परन्तु) सिद्ध जीवों में नहीं हैं। 
जो लक्षण लक्ष्य में हो प्र/र प्रलक्ष्य में भी हो, उसे भ्रतिब्याप्ति दृषण कहते 
हैं; परन्तु चेतना, जीव पदार्थ के भ्रलाव! किसी भ्रन्य पदार्थ में नहीं पाई 
जातो । यदि आत्मा का लक्षण भ्रमूत्त कहें, तो प्रतिब्याप्ति दृषण लगता 
है; कारण कि जिंसतरह श्रात्मा भ्रमुतिक है, उसी तरह धर्म, प्रध्म, 
प्राकाश और काल भी भ्रमूतिक हैं तथा जो प्रमाण में न श्राये उसे 
प्रसम्भव कहते हैं। ,चेतना, जीव पदार्थ में प्रत्यक्ष और परोक्ष प्रमाण से 
जातो जाती है। यदि प्रात्मा का लक्षण जड़पता कहें, तो असम्भव दोष 
लगता है; कारण कि यह प्रत्वक्ष प्रमाण से बाधित है। 

इस प्रकार तीनों दोष रहित प्रात्मा का चेतना लक्षण दो प्रकार का 
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है - एक ज्ञान बेतना भ्रोर दूसरी दक्षन चेतना । जो पदार्थों को साकाररूप 
विशेषता से जाने, उसे ज्ञान चेतना कहते हैं । जो पदार्थों को मिराकारखूप 
सभमान्यता से देखे, उसे दर्शत चेतना कहते हैं। यही चेतना परिणाम्रों की 
शपेक्षा से तीन प्रकार की है। जब यह चेतना शुद्ध ज्ञानस्वभावरूप से 
परिणमन करती है, तब ज्ञान चेतना; जब रागादि कार्यरूप से परिणमन 
करती है, तब कर्म चेतना और जब ह्ष-शोकादि वेदनरूप कर्म के फलरूप 
परिणमन करती है, तब कर्मफल चेतना कही जाती है। इसप्रकार चेतना 
अ्रनेक स्वांग करती है, फिर भी चेतना का प्रभाव कभी नहीं होता । इस 
भांति चेतना लक्षण से विराज मान जीव नामक पदार्थ को पुरुष 
कहते हैं । 

पुनः कंसा है पुरुष ? 'स्पर्श रस गण्ध बरों: विवर्शित: स्पर्श, रस 
गन्ध श्र वर्ण से रहित है। प्राठ प्रकार के स्पशे, पाँच प्रकार का रस 
दो प्रकार का गन्ध और पांच प्रकार का वर्ण - ऐसे जो.पुद्गलों के लक्षण 
हैं, उनसे रहित श्रमुतिक है । इस विशेषण से पुद्गल द्रव्य से भिन्नता प्रगट 
की, कारण कि यह आत्मा श्रनादिकाल से सम्बन्धरूप जो पुद्गल द्रव्य है 
उसमें भ्रहद्धा र-मकार रूप प्रवत्तेन करता है। जीव श्रपने चेतन्य प्रुष को 
प्रमृतिक जाने तो द्रव्यकमं, नोकर्भ, धन-धान्यादि पुद्गल द्रव्य में भ्रहंकार- 
ममकार न करे। 

पुनः कंसा है पुरुष ? “गुरापर्ययसमवेत: गुण पर्यायों से विराज- 
मान है भ्र्थात्‌ द्रव्य है वह गुणपर्यायमय है, भ्रतः प्ात्मा भी गुण पर्यायों 
सहित विराजमान है। वहाँ गण का लक्षण सहभूत है। सह श्रथति द्रव्य 
के साथ, भू भ्रर्थात्‌ सत्ता। द्रव्य में जो सदाकाल पाया जावे उसे गण 
कहते हैं। श्रात्मा में गण दो प्रकार के हैं - ज्ञान-दश नादि “भ्रसाधारणे 
गुण हैं, वे भ्रन्य द्वव्य में नहीं पाये जाते । श्रस्तित्व, वस्तुत्व, प्रभेयत्वादि 
साधारण गुण' हैं, जो भ्रन्य द्वव्यों भें भी पाये जाते हैं । पर्याय का लक्षण 
कमवर्त्ती है, जो द्रव्य में अ्रनुक्रम से उत्पन्न हो कंदाचिद - कोई बार हो 
उसे पर्याय कहते हैं। प्रात्मा में पर्याय दो प्रकार की है। जो नार-सरकादि 
ग्राकाररूप ग्रथवा सिद्ध के श्राकाश्रूप पर्याय है, व्यंजन पर्याय 
कहते हैं । शानादि गणों का भी स्वभाव भ्रथवा विभावरूष परिणभन है 
बह छह प्रकार से हानि-बुद्धि रूप है, उसे “अर्थ पर्याय कहते हैं। इन गंण- 
पर्बायों से श्रात्मा की तादात्मक एकता है। इस विशेषण से झात्मा का 
विदेष्य जाना जा: सकता है । 
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बस: कसा है परुष ? 'ससुवयव्ययश्रोव्यं: समाहित: उत्पाद, 
व्यय, पश्रौव्य से संयुक्त है। नवीन अ्र्थपर्याय भर व्यंजनपर्याय का 
उत्पन्न होना वह 'उत्पाद', पूर्व पर्याय का नाश होना वह व्यय शौर गण 
अपेक्षा भथवा द्रव्य भ्रपेक्षा से शाश्वत रहना वह 'प्रौव्य' है। जिसप्रकार 
सोना कुण्डल पर्याय से उत्पन्न होता है, कंकण पर्याय से नष्ट होता है तथा 
पीतादिक की श्रपेक्षा श्रथवा स्वर्णत्व की श्रपेक्षा सभी प्रवस्थाग्रों में 
शाश्वत है । इस विशेषण से श्रात्मा का भ्रस्तित्व प्रगट किया । 


प्रश्नः- ऐसे चेतन्य पुरुष के श्रशुद्धता किसप्रकार से हुईं, जिसके 
कारण इसे अ्रपने श्र्थ की सिद्धि करनी पड़ ? इसका उत्तर श्रागे 
कहते हैं :-- 


परिरामसानो नित्यं ज्ञानविवत्त रनादिसन्तत्या । 
परिणामानां स्वेषां स भवति कर्त्ता च भोक्ता च ॥१०॥। 


भ्रन्वथार्थ :--[स:] वह चंतन्य प्रात्मा [अभ्नादिसन्तत्या] श्रनादि 
की परिपाटी से [नित्य] निरन्तर [ज्ञानविवत्त:] ज्ञानादि गुणों के 
विकाररूप रागादि परिणामों से [परिरशमसानः]| परिणमन करता हुझा 
स्विषां] झपने [परिरतासानां] रागादि परिणामों का [कर्सा वर भोक्‍ता 
च] कर्त्ता और भोक्‍ता भी [भवत्ति] होता है । 


टीका :--अनादि सन्‍्तत्या नित्यं शानविवतत: परिशममानः स्वेषां 
परिरामानां कर्ता च भोक्ता च मवति' वह चेतन्य परुष अनादि की 
परिपाटी से सदा ज्ञान-चारित्ररहित जो रागादिक परिणाम, उनसे 
परिणमन करता हुआ उन स्वयं के रागादि परिणामों का कर्त्ता तथा 
भोक्‍्ता भी है । 

इस श्रात्मा के अशुद्धता नई उत्पन्न नहीं हुई है। शभ्रनादि काल से 
सन्तानरूप से द्रव्यकर्म से रागादि होते हैं, फिर उन्हीं रागादि से द्रव्य- 
कर्म का बन्ध होता है। स्वर्ण कीटिकावत्‌ भ्ननादि से सम्बन्ध है। उस 
सम्बन्ध के कारण इस जीव को शपने ज्ञान स्वभाव का बोध नहीं है, 
इसलिये उदयागत कम पर्याय में इष्ट-प्रनिष्ट भाव से राग, ढ ष, मोहरूप 
परिणमन कर रहा है। यद्यपि इन परिणामों के होने में द्रव्यकर्म कारण 
है तथापि यह परिणाम चेतनामय है, इसलिए इन परिणामों का व्याप्य- 
व्यापक भाव से आत्मा ही कर्त्ता है, भाव्य-भावक भाव से झात्मा हीं 
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भोक्‍ता है। भव व्याप्य-व्यापकभाव का स्वरूप कहते हैं । जौ नियम से 
सहचारी हो उसे व्याप्य कहते हैं। जिसप्रकार धुझ्ोां भौर भग्नि में 
साहचर्य है भ्र्थात्‌ जहाँ घुभ्रां होता है, वहाँ भ्रग्नि होती है, भग्नि के बिना 
घुआ्मां नही होता । उसी प्रकार रागादिभाव भौर प्रात्मा में सहचारीपना 
है। जहाँ रागादि होते हैं, वहाँ झात्मा होता ही है, भ्रात्मा के बिना रागादि 
नहीं होते । इस व्याप्ति क्रिया में जो कर्म है, उसे व्याप्य कहते हैं धौर 
श्रात्मा कर्ता है, उसे व्यापक कहते हैं। इसप्रकार जहां व्याप्य-ब्यापक 
सम्बन्ध हो, वहीं कर्त्ता-कर्म सम्बन्ध सम्भव है, प्रन्य स्थान में सम्भव नहीं । 
इसी प्रकार जो जो भाव ग्रनुभवन करने योग्य हों, उन्हें भाव्य तथा 
अनुभव करनेवाले पदार्थ को भावक कहते हैं । ऐसा भाव्य-भावक 
सम्बन्ध जहां हो, वहीं भोक्‍्ता-भोग्य सम्बन्ध सम्भवित है, भ्रन्य स्थान पर 
नहीं । 

इस प्रकार इस श्रशुद्ध प्रात्मा के अर्थ-सिद्धि कब होती है भ्ौर 
भ्र्थ-सिद्धि किसे कहते हैं वह भागे बतलाते हैं:-- 


सबंविवर्त्तोत्तोर्ण यदा स॒चेतन्यमचलसाप्नोति । 
भवति तदा कृतक्त्यः सम्यक्प्रुषा्थ सिद्धिमापन्नः ॥१ १॥ 


भत्वयार्थ:--[ यदा[] जब [सः| उपयुक्त भ्रशुद्ध प्रात्मा [सर्वदिय- 
त्तोत्तोर्ण] सर्व विभावों से पार होकर [अ्रतलं] श्रपने निष्कम्प [चंतन्यं] 
चेतन्यस्वरूप को [भाष्नोति] प्राप्त होता है । [तदा] तब यह ब्रात्मा उस 
[सम्यवपुरुष। थे सिद्धिस] सम्यक प्रकार से पुरुषार्थ के प्रयोजत की सिद्धि को 
[झाषन्न:] प्राप्त होता हुआ [कृतकृत्य:] कृवकत्य [मवरति] होता है। 


टीका:--'स यदा सर्व विवत्तोत्तोश_ चेतस्यमचलमाप्तोति तदा 
कतकृत्य: मबति' रागादि भावों से लिप्त वही झात्मा सर्व विभावों से 
पार होकर अपने चेत॑न्यस्वरूप प्रात्मा को निःशंकतापूर्वक प्राप्त होता 
है, तब कृतकृत्य होता है। कैसा है यह भात्मा ? 'संम्पवपुरंषाथसिद्धिसापन्' 
सम्यकप्रकार से पुरुषार्थ की सिद्धि को प्राप्त हुआ है।. 


जब यह प्रांत्मा स्वपर ,भेदेविज्ञान से शरीरा[दिक प्रद्रब्य को 
भिन्न जाने, तब “यह भला - इष्ठ, यह बुरा. भ्रनिष्ट” ऐसी बुद्धि का त्याग 
कर देता हैं; कारंभ कि जो कुछ भी भला-बंरा होता है, वह सब प्रपने 
वरिणामों से हो होता हैं, परे द्रव्य के करने से भलो-बुरा नहीं होता है, 
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इसलिये सर्व परद्रग्यों में रागदह ष भावों का त्याग कर देता है। जो 
ग्रवश्वता से (परुषार्थ की निबंलता से ) रागादि उत्पन्न होते हैं, उनके नाश 
के लिये झनुमव - भ्रस्यास में उद्यमशील रहता हें। ऐसा करते-करते जब 
सर्व विज्ञावभावों का नाश हो जाता है भौर अक्षुब्ध समृद्रवत्‌ शुद्धात्म- 
स्वरूप में लवणवत्‌ परिणाम लीन हो जाता है, ध्याता-ध्येय का विकल्प 
भी नहीं रहता, ऐसा भो नहीं जानता कि 'मैं छुद्धात्मस्वरूप का ध्यान 
कर रहा हू ,' स्वय ही तादात्म्यवृत्ति से शुद्धात्मस्वरूप होकर निष्कम्प 
परिणमन करता हो, उस समय इस श्रात्मा ने जो कुछ करना था, वह कर 
लिया; अब कुछ करना शेष नहीं रहा, इसलिये इसको क्ृतकृत्य कहते हैं। 
इसी भ्रवस्था को परुषार्थ की सिद्धि कहते हैं। परुष का जो अर्थ अर्थात्‌ 
प्रयोजनरूप कार्य उसकी सिद्धि जो होनी थी, वह हो गई। इस श्रवस्था 
को जो प्राप्त हुआ, उस आत्मा को क्रतकृत्य कहते 


श्रागे पुरुषार्थंसंद्धि का उपाय कहना चाहते हैं, वहां प्रथम ही 
पर द्रव्य के सम्बन्ध का कारण कहते हैं, जिसके जानने पर क्‍या उपाय 
करना होता है, वह कहते हैं - 


जीवकतं परिरामं निमित्तमात्रं प्रपद्य पुनरन्ये। 
स्वयसेव परिणशमस्तेउन्न पुदगलाः करममभावेन ॥१२॥ 


अ्रन्वया्थ :--[जोवक्ृत] जीव के किये हुए [परिणामं] रागादि 
परिणामों का [निमित्तमात्र] निमित्तमात्र [प्रप्य] पाकर [पुनः] फिर 
[अन्ये पुदगला:] जीव से भिन्न श्रन्य पुदूगल स्कन्ध [पत्र] आत्मा में 
स्वपसेव | अपने आप ही [कर्समावेन] ज्ञानावरणादि कर्मरूप [परिशाभन्‍्ते| 
परिणमन कर जाते हैं । 


टोका:- 'जोबकृतं परिणाम निमित्तमात्र प्रप्य पुनः श्रन्ये पुद्गलाः 
स्वयमेव कर्म मावेन परिसणभन्‍्ते' जीव के फिये हुए रागादि परिणामों का 
निमित्तमात्र पाकर नवीन प्रन्य पुदूगल स्कन्‍्ध स्वयमेव शानावरणादि 
कर्मरूप होकर परिणमन करते हैं । 


जब जीव राग-द् ष-मोहभाव से परिणमन करता है, तब उन भावों 
का नि्ित्त पाकर पुदगल द्रव्य स्वयं ही करम्मेूप भ्रवस्था को धारण 
कन्ता है। विशेष इतना है कि यदि प्रात्मा देव-गुरु-धर्मादिक प्रशसस्‍्त 
रागरूप परिणमन करे, तो शुभकर्म का बन्ध होता है। (प्ौर इसके 


प्रुषाये सिदृध्युपाय [१६ 


विपरीत भ्रप्रशस्त राग-ढ्व ष-मोहरूप परिणमन करे, तो प्रशुभ कर्म का बन्‍्ध 
होता है ।) 

प्रश्न:--जीव के भाव प्रति सुक्ष्म हैं, उनका ज्ञान जड़ कर्म को 
कैसे होता है भौर ज्ञान हुए बिना पुण्य-पापरूप द्वोकर केसे परिणमन 
करते हैं ? 


उत्तरः--जिस प्रकार मन्त्रसाधक पुरुष बैठा-बेठा गुप्तरूप से मन्त्र 
जपता है और उसके किये बिना ही उस मन्त्र के निभित्त से किसी को 
पोड़ा उत्पन्न होती है, किसी का मरण होता है, बिसी का भला होता है 
कोई विडम्बनारूप परिणमन करता है - ऐसी उस मन्त्र में शक्षित है 
उसका निमित्त पाकर चेतन-प्रचेतन पदार्थ स्वय हो भ्रनेक श्रवस्थायें 
धारण करते हैं। उसी प्रकार अज्ञानी जीव अपने भ्रन्तरंग में विभावभाव- 
रूप परिणमन करता है, उन भावों का निमित्त पाकर उसके बिना किये 
ही कोई पुद्गल पुण्य प्रकृतिरूप परिणमन करते हैं और कोई परापप्रकृतिरूप 
परिणमन करते हैं, ऐसी इसके भावों में शक्ति है । इसके भावों का 
निमित्त पाकर पुद्गल स्वयं हो भ्रनेक प्रवस्थायें धारण करता है, ऐसा 
ही निमित्त-न॑ मित्तिक सम्बन्ध है। 

प्रश्न: इस जीव के जो विभावभाव होते हैं, स्वयं से ही होते 
हैं या उनका भी कोई निमित्त कारण है ? इसका उत्तर श्रागे कहते हैं: -- 


परिणममानस्य चितश्चिदात्मक: स्वयमपि स्वकर्माय: । 
भवति हि. निर्ित्तमात्रं पौदगलिक कर्म तस्यापि ॥१३॥ 


ग्रन्वाथार्थ: - [हो] निश्चय से [स्वक:] अपने [लिदार्मकं:| चेतना- 
स्वरूप [भाव] रागादि परिणामों से [स्वय्तपि] स्वयं ही [परिशस- 
सानस्थ] परिणमन करते हुए [तल्य खिल श्रवि] पू्वोकत शप्रात्मा के भी 
[पौद्गलिकं] पुद्गल सम्बन्धी [कर्म] ज्ञानावरणा दि द्रव्यकर्म [सिसित्तात्रं] 
नि्ित्तमात्र [मबति] होता है । 


टोका:--/हिं लिदात्मकं: स्वकंर्मावं: परिराममानस्य तस्प खित 
भ्रपि पोदगलिक कस निभिक्तमात्रभ् मवरतिं' निदयय से जेतन्यस्वरूप भ्पने 
रागादि परिणामरूप से परिणमन किये हुए उस पूर्वोक्त श्रात्मा के भी 
पौदगलिक ज्ञानव रणादि कर्म निमित्तमात्र होते हैं। 


२० ] पुरुष थंसिद्ध्युवाय 


इस जीव के रागादि विभावभाव अपने झाप हो (स्वद्वग्य के : 
प्रालम्बन से) नहीं होता । यदि भाप ही से हो, तो वह भी ज्ञान-दर्शन 
की तरह स्वभावभाव हो जाय श्रौर स्वशावभाव होने पर उसका भी 
कभी नाश नहीं हो सकता, इसलिये ये भाव झौपाधिक हैं, श्रस्य निमित्त 
से होते हैं भौर वे निमित्त ज्ञानावरणादि द्रव्य कर्मों को जानना। जिस- 
जिस प्रकार द्रव्यकर्म उदयावस्था को प्राप्त होता है, उसी-उसी प्रकार 
भ्रात्मा विभावभावरूप परिणमन करता है। 


प्रश्न :--पुद्गल में ऐसी कौनसी शक्ति है कि जो चेतन्य को 
विभावभावरूष परिणमन करवा देती है ? 


उत्तर :- जिस प्रकार किसी मनुष्य के सिर पर मन्त्र पढ़ी हुई 
धूल डाली हो, तो उस धूल के निमित्त से वह पुरुष स्वयं को भूलकर नाना 
प्रकार की विपरीत चेष्टायें करता है। मन्त्र के उस घूल में ऐसी शक्ति 
ही जाती है कि वह बुद्धिमान पुरुष को विपरीत #परिणमन करवा देतो 
है। उसी प्रकार इस प्रात्मा के प्रदेशों में रागादि के निमित्त से बंध हुए 
पदुगलों के निमित्त से यह श्रात्मा स्वयं को भूलकर नाना प्रकार के 
विपरीत भावरूप परिणमन करता है । इसके विभावभावों के निभित्त से 
पुर॒गल में ऐसी शक्ति हो जाती है कि वह चेतन्य पुरुष को १ विपरीत परि- 
णमन करवा देता है। इस भाँति भावकर्म से द्रव्यकर्म और द्रव्यकर्म से 
भावकर्म होता है, इसे ही संसार कहते हैं । 

भ्रागे इस संसार का मूल कारण बताते हैं जिसका नाश होने पर 
पुरुषाथसिद्धि का उपाय बनता है :-- 


एवमय कमंकतेभविरसमाहितोषपि युक्त इब। 
प्रतिमाति बालिशानां प्रतिभासः: स खलु भवबोीजम्‌ ॥१४।॥ 





छीप्रस्पेक द्रव्य, स्वद्वव्य-क्षेत्र-काल भौर भाव से है, परद्रव्यादि का उसमें 
सदा धभाव ही है, इसलिये कोई किसो को परिशमन नहीं करवा सकता, तो भी 
जोव के उसप्रकार के परिणमन करते की योग्यता के काल में बाह्य में किस 
सामग्री को मिमित बनाने में ध्राया था, उसका शान करवाने के लिए, धसदूभूत 


व्मवहारतय से लिमिस्त को कर्सा कहा जाता है, व्यवहार कबन की रीति ऐसी 
ही है, इस प्रकार जानना चाहिए । 


पुरुषाधंसिदृध्युपाव *] [२१ 


अम्ययार्थ --[एवं] इसप्रकार [पश्रय) यह भारमा [कर्मकर्तः] 
कर्मकृत | भारब:] रागादि श्रथवा शरीरादि भावों से [झसमाहितोषि] 
संयुक्त न होने पर भी [वालिशानों] भ्रज्ञानी जीवों को [मुक्‍्लः इव] 
संयुक्त जैसा [प्रतिभाति] प्रतिभासित होता है और [सः प्रतिभाष्त] 
बह प्रतिभास ही [खत] निश्चग्र से [मववीजं] संसार का बीजरूप है। 

टीका:--'स एवं ध्रयं कर्तेझृत्ावि: प्रसमाहित: प्रषि बालिशार्ना 
युक्त: इव प्रतिमाति' इसप्रकार यह श्रात्मा कर्मेद्वारा किये हुए नाना 
प्रकार के भावों से संयुक्त नहीं है, तो भी भ्रज्ञानी जीवों को श्रपने भ्रज्ञान 
से श्रात्मा कर्मजनित भावों से संयुक्त जैसा प्रतिभासित होता है। 


पहले ऐसा कहा गया है कि पुदगलकर्म का कारणभूत रागादिभाव 
है और रागादिभावका कारण पृद्गलकर्म है, इसलिए यह प्रात्मा निज- 
स्वभावभाव की भ्रपैक्षा कमंजनित नाना प्रकार के भावों से भिन्न ही 
चैतन्यमात्र वस्तु है। 


जिसप्रकार लाल फूल के निमित्त से स्फटिक लाल रंगरूप परिणमन 
करता है, परन्तु वह लाल रंग स्फटिक का निजभाव नहीं है। स्फटिक 
तो स्वच्छुतारूप अपने श्वेतवर्ण से ही विराजमान है। लाल रंग है, वह तो 
स्वरूप में प्रवेश किये बिना ऊपर ऊपर ही भलक मात्र दिखाई पड़ता है । 
बहाँ रत्न का पारखी जौहरी तो ऐसे ही' जानता है, परन्तु अपारखी 
(प्रपरीक्षक) पुरुष को सत्यरूप (वास्तव में) बह स्फटिकमणि ही 
रक्‍्तमणिवत्त लाल रंग के स्वरूप प्रतिभासित होती है। उसी प्रकार कर्स 
निमित्त से आ्रात्मा रागादिरूप परिणमन करता है, वह रागादि प्रात्मा का 
निजभाव नहीं है; प्रात्मा तो श्रपने स्वच्छुतारूप चेतन्यगुण में विराजमान 
है। रागादि है, वह तो स्वरूप में प्रवेश किम्रे बिना ऊपर ही ऊपर भलक 
मात्र दिलाई देता है । वहाँ ज्ञानी स्वरूप का परीक्षक तो ऐसे ही जानता 
है, किन्तु अपरीक्षक (भ्रपारखी ) पुरुषों को सत्त्यरूप प्र्थात्‌ बास्तव में 
बह श्रात्मा पुदूगल कर्ंवत्‌ रागादिस्वरूप ही प्रतिभासित होता है। 

प्रश्न:--अपने हो तो रामादिभावों को जीवकृत कहा था श्रब यहाँ 
उन्हें कमंकृत कैसे कहते हो ? | 


« उत्तरः- रग्गादिशाव चेतनारूप हैं, अतः उश्चका कर्ता जीव ही है; 
परन्तु यहाँ श्रद्धात करवाने के निमित्त मूलभूत जीव के घुद्धस्वभाव की 


१२ ] [ पुरुषार्थ सिद्ष्युपाय 


प्रपेक्षा से रागादिभाव कर्म के निमित्त से होते हैं; इसलिये कर्मेझत 
कहा है। 

जैसे किसी मनष्य को मत (व्यंतर) लगा हो, ती वह मनुष्य उस 
भूत के निमित्त से नाना प्रकार की विपरीत चेष्टायें करता है। उन 
चेच्टाश्रों का कर्ता तो वह मनष्य ही है, परन्तु वह चेंष्टायें मनष्य का 
निजभाव नही हैं, इसलिये उन्हें भूतकृत कहते हैं। उसी प्रकार यह जीव 
कर्म के निमित्त से नाना प्रकार विपरीतभावोंरूप परिणमन करता है, 
उन भावों का कर्त्ता तो जीव ही है; परन्तु वह जीव के निजभाव नहीं हैं, 
श्रता उन भावों को कमंकृत कहते हैं श्रथवा कर्ंकृत जो नाना प्रकार 
की पर्याय वर्ण, गन्ध, रस, स्पश, कर्म, नोकर्म, देव-नारक-मनुष्य- 
तियंअ्चशरीर, संहनन, संस्थानादि भेद प्रथवा पुत्र, मित्र, मकान, घन, 
घान्यादि भेद - इन सब से शुद्धात्मा प्रत्यक्ष भिन्न ही हैँ । 

जिसप्रकार कोई मनुष्य ग्नज्ञानी गुरु के कहने से एकाल्त झोपड़ी में 
बैठकर भेंसे का ध्यान करने लगा, भअपने को भेंसे के समान विशाल शरी र- 
वाला चित्तवन करने लगा भौर श्राकाश जितना ऊचा सींगवाला प्रपने 
को मानकर सोचने लगा कि मे इस ोंपड़ी से बाहर क॑से निकलू गा ? यदि 
वह पपने को भेंसा न साने, तो मनुष्य स्वरूप तो स्वयं हें ही । उसी प्रकार 
यह जीव मोह के निमित्त से अपने को वर्णादिक स्वरूप मानकर देवादि 
पर्यायों में प्रपनत्व मानता है। यदि न माने, तो अ्रमृतिक शुद्धात्मा तो आप 
बना ही बंठा है । 

इसप्रकार यह ब्ात्मा क्मजनित रागादिकभाव अथवा वर्णादिक- 
भाव से सदाकाल भिन्न है। तदुक्तम्‌ - 'वर्णाद्या वा राग भोहादयों या। 
भिन्ना माया: सर्व एवास्य पुंसः । के तो भी झअज्ञानी जीवों को श्रात्मा 
कर्मजनित भावों से संयुक्त प्रतिभासित होता है। 'खलु सः प्रतिसास: 
सववोलम निरचय से यह प्रतिभास ही संसार का बीजभूत है. । 

जैसे समस्त वक्षों का मूलभूत बीज है, वेसे ही प्रननन्‍्त संसार का 
मूलकारण कमंजनित भावों को झपना मानना है। इसप्रकार भशुद्धता 
का कारण बताया । 


छियह पुरुष (धात्मा) शुद्धंनय से तो वर्शादि प्रथका मोहादि सभो भावों 
में भिन्‍म है । 


परुवार्थ सिदुष्यपाथ ] २३ ] 


आगे पुरुषार्थ-सिद्धि का उपाय बताते हैं-- 
विपरीतामिनिवेज्ञं निरस्य सम्यग्ब्यवस्य निजतत्त्वम्‌ । 
यत्तस्मादविचलन स्‌ एवं प्रुषार्थसिद्धघ्‌ पायोइ्यम्‌ ॥१५॥ 


झ्रन्ववाय :-- [ बिपरीताभिनिवेशं ] विपरीत श्रद्धान का [निरस्थ] 
नाश करके [निजतस्वस्‌ | निजस्वरूप को [सम्यक्‌] यथा्थरूप से [व्यवस्थ] 
जानकर [यह] जो [तस्मात्‌] अपने उस स्वरूप में से [भ्रविचलनं] 
अष्ट न होना [स एवं ) वही [ भ्र॒यं॑ | इस [ पुरुषाथंसिद्धध् पायः ] 
पुरुषार्थ सिद्धि का उपाय है। 

टोका:-- “यत्‌ विपरीतामिनिवेश निरस्य सम्यक सिज़तत्त्वं व्यक्स्य 
तत्‌ तस्मात्‌ भ्विचलन स एवं श्रयं पुरवार्थसिद्धय पायः | जो विपरीत 
श्रद्धान का नाश करके ययार्थरूप से निजस्वरूप को जानकर फिर अपने 
उस स्वरूप से भ्रष्ट न होना, वही पुरुषार्थ वी सिद्धि होने का उपाय है। 

पहले जो कहा था कि संसार की बीजभूत कर्मजनित पर्याय को 
भ्रात्मरूप से - अपने रूप जानने का नाम ही विपरीत श्रद्धान है और 
उसका मूल से विनाश करना ही सम्यग्दशेत है। कर्मेजनित पर्याय से 
भिन्न शुद्धचेतन्यस्वरूप को यथार्थतया जानना सम्यस्ज्ञान है शोर कर्म- 
जनित पर्यायों से उदासीन होकर स्वरूप में भ्रकम्प - स्थिर रहना सम्यक- 
चारित्र हे । इन तीन भावों का समुदाय ही उस जीव के कार्य सिद्ध होने 
का उपाय है, दूसरा कोई उपाय सर्वथा नहीं है । 

जो इस उपाय में लगते हैं, श्रब उनका वर्णन करते हैं : -- 


झनुसरतां पदमेतत्‌ करम्बिताचारनित्यनिरभिमुखा । 
एकान्तविरतिरुषपा भवति सुनीनामलौकिको वृत्ति ॥१६॥ 


भ्रन्वयार्थ :--[एतत्‌ पदम्‌ प्रमुसरतां] इस रत्तत्रयरूप पदवी का 
प्रनुसरण करनेवाले भ्र्थात्‌ इस पदवी को प्राप्त हुए [भुनीनां] मुनियों 
को [वृत्तिः) वृत्ति [करम्बिताचारनित्यनिरशिमुखा] पापक्रिया मिश्रित 
श्राचारों से सवंथा परान्मुख तथा [एकान्तविरतिरूपा] पर द्र॒व्पों से 
सर्वथा उदासीनरूप श्रौर [भ्रलोकिकी] लोक से विलक्षण प्रकार की 
[भवति] होती है । 

टोका:-- 'एतत्वद अनुसरतां मुनीनां बुलिः झंलोकिकों भवति।' 
इस रत्नत्रयरूप पदवी को भाष्त हुए महा मुनिबों की रीति लौकिक रीति 
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से मिलती नहीं है | वही कहते हैं - लोक पापक्रियाप्रों में झासक्त होकर 
प्रवत्तेन करता है, मनि पापक्रियाओ्रों का चिन्तव॒न भी नहीं करतें। लोके 
झनेक प्रकार से शरीर की संभाल भ्रौर पोषण करता है, परल्तु मुनिराज 
झ्नेक प्रकार से शरीर को परीषह उत्पन्न करके उन्हें सहन करते हैं 
झौर लोक को इन्द्रिय-विषय श्रत्यन्त मिष्ट लगते हैं, जबकि भुनिराज 
बिषयों को हलाहल विष समान जानते हैं। लोक को अपने पास जन॑- 
समदाय रुचिकर लगता है, जवकि मुनिराज दूसरों का संयोग होने पर 
खेद मानते हैं। लोक को बस्ती सुहावनी लगती है, किन्तु मुनि को निर्जने 
स्थान ही प्रिय लगता है। कहां तक कहें ? महामुनि की रीति लौकिक 
रीति से विरुद्ध होती है । 


कसी है मुनियों की प्रवृत्ति ? 'करम्बिताचार नित्यनिरभिमुखा' पाप- 
क्रिया सहित आचार से परान्मुख है। जिसप्रकार श्रावक का श्राचार 
पापक्रिया से मिश्रित है, वेसे मुनीइवरों के श्राचार में पाप का मिश्रण नहीं 
है भ्रथवा करम्बित' श्रर्थात्‌ कमंजनितभाव मिश्चित श्राचरण से 
परान्मुख है, केवल निजस्वरूप का अनुभव करते हैं, इसलिये 'एकान्त- 
विरतिरृपा' अर्थात्‌ सर्वथा पापक्रिया के त्यागी है ग्रथवा एक निजस्वभाव 
के अनभव से सर्वथा पर द्रव्यों से उदासीन स्वरूप हैं। र॒त्नत्षय के धारक 
महामुनियों की ऐसी ही प्रवृत्ति होती है। 

उपदेश देने का कम 
बहुशः समस्तविरति प्रदर्शितां यो न जातु गह्ाति । 


तस्थेक देशविरतिः कथनीबानेन बीजेन ॥१७।॥। 


झन्वयाय्थे :--[य:] जो जीव [बहुश:) बारबार [प्रदेशितां] 
बताने पर भी [समस्त बिरति] सकल पापरहित मुनिवृत्ति को [जातु| 
कदाचित्‌ [न गृह्वाति] ग्रहण न करे तो [तस्य] उसको [एकदेशबिरति:-] 
एकदेश पापक्रिया रहित गृहस्थाचार [झनेन बोजेन] इस हेतु से 
कियनीया] कथन करना श्र्थात्‌ समझाना चाहिये । 


टोका:--“यः बहुशः प्रदशितां समस्तविराति म॑ भातु गृह्लाति तस्व 
एकदेशविरति अनेन बोजेन कथनीया।' जो जीव अमैकबार उपदेद 
देने पर भी सकल पापरहित महाद्रतं की किया को कैर्दाचित ग्रहण न करे 
तो उस जीव को एकदेश पापरहित श्रावकर्क्रिया इंस तरेंह तने ४ 
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जो जीव उपदेश अ्वण करने में दचिवान ही, उसे प्रश्म हो बार- 
बार मनिधर्म का उप्रदेश देना चाहिये और यदि बहु जीव मनिषदः 
प्रंगीकार न करे, तो बाद में उसे श्रावक धर्म का उपदेश देना योग्य है। 

श्रावक घर्स के उपदेश को रीति झागे बताते हैं, उसी रोति सेः 
उपदेद् देना चाहिये । जो इस झनुक्रम को छाड़कर उपदेश देता है, उस 
उपदेशदाता की निन्‍दा करते हैं :-- 


यो ग्रतिधमंमकथयन्नुपविशति गृहस्थघसंसल्पन्नतिः । 
/ 5 जस्य भगवत्प्रबचने प्रदर्शित निग्नहस्थानम्‌ ॥१८॥ 


झवयार्थ:--[ यः] जो [ झल्पमति: ] तुच्छ बुद्धि उपदेशक 
[यतिधर्म) मुनिधर्म का [ग्रकथयन्‌) कथन न करके [गृहस्थधर्म] श्रावक 
धर्म का [उपदिशर्ति] उपदेश देता है, [तस्य] उस उपदेशक को [भगव- 
त्यवचने| भगवान के सिद्धान्त में [निग्नहस्थानं] दण्ड देने का स्थान 
[प्रदशितं] बताया है। 

टीका:--'यः अ्ल्पसति: यतिधर्म अभ्रकृथयन्‌ गृहरस्थधर्म उपदश्ति 
तस्य सगवत्प्रवचने निग्नहस्थानं प्रदर्शित!” जो तुच्छ ब्रुद्धिवाला उपदेशक 
मुनिधर्म का उपदेश न देकर, गृहस्थधर्म का उपदेश देता है, उसे भगवान 
के सिद्धान्त में दण्ड का स्थान बताया है । 

जो उपदेशक पहले यतीश्वर के धर्म का तो उपदेश न सुनावे अपितु 
प्रथम ही श्रावकधर्म का व्यास्यान करे, तो उस उपदेशक को जिनमत में 
प्रायश्चितरूप दण्ड का पात्र कहा गया है । 

श्रागे उसको दण्ड देने का कारण कहते हैं :-- 


झ्रकमक थनेन यतः प्रोत्सहमानोउतिवूरमपि शिष्य: । 
भ्रपदेषपि सम्प्रतुप्तः प्रतारितो मब॒ति तेन दुर्मतिना ॥१६॥ 


झन्वयार्थ :--[यत:) जिस कारण तेन] उस [वुर्मेतिना] 
दुबु द्वि के [अक्रमकथनेन] क्रममंग कथनरूप उपदेश करने से [झअतिदरं| 
प्रत्यन्त दूर भर्थात्‌ प्रत्यधिक [प्रोत्सहमानो४पि] उत्साहवान होने पर भी 
[शिष्य:] शिष्य [पअपदे भ्रपि] तुच्छ स्थान में ही [संप्रतप्तः) सन्तुष्ट 
होकर [प्रतारित मबति] ठयाया जाता है। 
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टीका:--'यतः तेन वुमंतिना ब्रक़मकथनेतन शिव्य: प्रतारितों 
भवति ।' जिस कारण से उस मन्ददुद्धिवाले.उपदेशक द्वारा भ्रनुक्तरम को 
छोड़कर कथन करने से सुननेवाल! शिष्य ठगाया जाता है। पहले ही 
आवक धर्म का उपदेश सुनकर दिष्य क्‍यों ठगयाया जाता है, उसका 
कारण कहते हैं। कसा है शिष्य ? झतिद्रं प्रोत्तहमानो पश्रपि अपदेडशणप 
संप्रतप्त:' । प्रत्यन्त दूरतक जाने के लिए उत्साहित हुमा था, तो भी श्रपद 
जो तुच्छ स्थान उसमें ही संतुष्ट हुआ है | इस शिष्य के भ्रन्तरंग में इतना 
प्रधिक उत्साह उत्पन्न हुआ था कि यदि प्रथम ही मुनिधर्म सुना होता वो 
मुनिपदवी ही भ्रंगीकार करता, परन्तु उपदेशदाताने उसको प्रथम ही 
श्रावकधर्म का उपदेश दिया, भरत: उसने उसे ही श्रंगीकार कर लिया । 


फलत: मुनिधर्म से वंचित ही रह गया। इस वास्ते उस उपदेक्षदाता को 
इस विधान के लिये दण्ड देना योग्य है । 
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आवकधर्म-व्यास्यान 


जी जीव मुनिधर्म का मार उठाने में प्रसमर्थ हैं, उनके लिये ध्ाचाय 
झागे भावकपम का व्यास्यान करते हैं । वहाँ श्रावक को परम साधन में 
क्या करना चाहिये, उसका व्यास्यान किया जा रहा है :-- 


एवं सम्यग्दशनबोधचरित्रत्रयात्मकों नित्यमूं। 
तस्यापि सोक्षमार्गों मवति निषेष्यो यथाशक्ति : ॥२०॥ 


झ्रन्वयार्थ:--[एवं] इसप्रकार [तस्यापि] उस गृहस्थ को भी 
[वधाशक्ति] प्रपती शक्ति भ्रनुसार [सम्यग्दशंनथोधचरित्रत्रयात्मक:] 
सम्यग्दशन, सम्यज्ञान, सम्यकचारित्र इन तीन भेदरूप [मोक्षभार्ग:] 
मुक्ति का मार्ग [नित्य] सवंदा [निषेव्यः] सेवत करना योग्य 
[मबति] है । 


टीकाः--तस्य प्रपि यधाशक्ति एवं मोक्षमार्ग: निषेष्यः भवति। 
उस गृहस्थ को भी अपनी शवित प्रनूसार, जिसका वर्णन झागे किया जा 
रहा है, ऐसे मोक्षमार्ग का सेवन करना योग्य है। 

मुनि के तो मोक्षमार्ग का सेवन सम्पुर्णरूप से होता है और 
गृहस्थ को भी अपनी शक्ति प्रमाण मोक्षमार्ग का थोड़ा बहुत सेवन करना 
चाहिये, क।रण कि धम का कोई दूसरा भ्रंग नहीं है, जिसके सेवन करने 
से अपना भला हो सके । कंसा है मोक्षमार्ग ? 'सम्यम्द्शनबोघचरित्रश्रया- 
त्मक:--सम्यरदशन, सम्यस्ज्ञात, सम्यकचा रित्र का जिंक जिसका स्वरूप 
है। भिन्न-भिन्न तीन मोक्षमार्ग नहीं हैं, तीनों मिलकर मोक्षमाग है । 


इन तोनों में प्रथम किसको अ्ंगीकार करना चाहिये बह कहते हैं: - 
तत्नावों सम्यकक्‍त्बं॑ समुपाक्षयणीयससखिलयत्नेन । 
तस्मिन्‌ सत्येव यतो भसवति ज्ञान चरित्र शभ्र॥२१॥ 


प्रन्वयार्थ:--[तत्रादो] इन तीनों में प्रथम [अखिलयत्नेव] समस्त 
प्रकार सावधानतापूबक यरन से [सम्यक्त्व॑] सम्यंग्दशेन को [ है 3३७ 
यम्‌] भले प्रकार भ्रंगीकार करता चाहिये, [यतः| क्योंकि [तस्सिन्‌ सति] 
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एब] उसके होने पर ही [झ्ञानं] सम्यग्ज्ञान [थ) और [चारित्नं] सम्यक- 
चारित्र [भवति] होता है । ९ 


टोका :--तन्न आदो भ्रखिलयत्नेन सम्यक्त्व समुपाअयणीयम्‌ ।' 
इन तीनों. में प्रथभ ही समस्त उपायों से, जिसप्रकार भी बन से चसे 
सम्यग्दर्शन भ्ंगीकार करना चाहिये | इसके प्राप्त होने पर अवश्य ही 
मोक्षपद प्राप्त होता है और इसके बिना सवंथा मोक्ष नहीं होता । यह 
स्वरूप की प्राप्ति' का अद्वितीय कारण है, ग्रतः: इसके श्रगोकार करने 
में किचित मात्र भी प्रमांद नहीं करना। मृत्यु का वरण करके भी इसे 
प्राप्त करने का प्रयत्त श्रवश्य करना । बहुत कहाँ तक कहें ? इस जीव के 
भली होने का उपाय सम्यस्दर्शन समान श्रन्य कोई नहीं, इसलिये इसे 
झवद्य प्र गीकार करना । इसे ही प्रथम श्र गीकार करने का क्‍या कारण 
है, यह बतौते हैं - 'यतः तरिमन्‌ सति एव ज्ञान च चरित्र च मवति | 
उस सम्फ्रदर्शन के होने पर ही सम्यग्ज्ञान तथा सम्यकचारित्र होता है। 


सम्यकत्व बिना भ्यारह श्रंग तक पढ़ ले, तो भी अज्ञानी ही कहा 
जाता है। महात्रतों का साधन करके भ्रन्तिम ग्र वेयक तक के बन्धयोग्य 
विशुद्ध परिणास करे, तो भी वह प्रसंयमी ही कहलाता है। तथा सम्यक्‍त्व- 
सहित जितना भी जानपना होवे, उस सभी का नाम सम्यग्ज्ञान है प्रौर 
जो थोड़ा भी त्यागरूप प्रवर्तन करे, तो उसे सम्यकचारित्र कहा जाता है । 
जिसप्रकार श्रंक सहित शन्य हो, तो वह प्रमाण में प्राता है; किन्तु अंक 
बिनो शृन्य तो शुन्य ही है। उसी प्रकार सम्यवत्व के बिना ज्ञान श्रौर 
चारित्र व्यर्थ ही हैं। भ्रतः पहले सम्यकत्व भ्रंगीकार करके पह्वात्‌ प्रन्य 
साधन करना चाहिये। 
* इसप्रकार जो सम्यकत्व का लक्षरा जाने तो उसे झंगीकार करे, 
इसलिये (प्रथम ही] उस सम्यकत्व का लक्षण कहते हैं :-- 


जोबाजीवादीनां तत्वार्थानां सदेज कर्राव्यम्‌ । 
श्रद्धानं विषरीताभिनिवेश विविक्तमात्सरुपं तत्‌ ॥२२॥ 


पाल बाओा] जीव-प्रजीवादि [तस्‍्वार्थातां] 
तत्त्वार्थों का [बिपरीतामिनिवेशविविक्त] विपरीत प्रभिनिवेश (प्ाग्रह) 
रहित प्र्थात्‌ अन्य को भ्रन्यरूप समभनेरूप जो मिथ्याज्ञान है, उससे 
रहित [शअद्धान] श्रद्धान भर्थात्‌ हढ़विश्वास [सर्देब] निरन्तर ही [कस ब्यं] 
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करना चाहिये कारण कि [तत्‌] वह श्रद्धान ही [ध्राह्मरूप] भात्मा कं 
स्वरूप है । 

टीकाः-- 'जीवाजीबादीनां तत्त्वार्थानां अरद्धानं स्देव कस वंयंँ 
जीव-प्रजोव झादि जो तत्त्वार्थ - तश्व भर्थात्‌ जिसका जेसा कुछ निज भाव 
है वसा ही होना बह भौर उस तत्त्व से संथुक्त जो अथे भर्थात्‌ पदार्थ वहीं 
तत्त्वार्थ - उसका श्रद्धान प्र्थात्‌ 'ऐसे ही है ग्रन्य प्रकार से नहों' ऐसा 
प्रतीत भाव वही, सदा कत्तंव्य है। कंसा श्रद्धाल करता मोग्य है ? “विपरी- 
तामिनिवेशविविक्स अर्थात्‌ अ्रन्य को प्रन्यरूप माननेरूप मिथ्यात्व से 
रहित श्रद्धात करना। “तत्‌ प्रात्मरूप प्रस्ति' - वही अद्धान झात्मा का 
स्वरूप है। जो श्रद्धान क्षायिक सम्यर्दृष्टि के उत्पन्न होता है, वही सिद्ध 
प्रवस्था तक रहता है; इसलिये वह उपाधि भाव नहीं है, आत्मा का 
निज भाव है । 

तत्त्वाथे श्रद्धान सम्यग्दर्शन का लक्षण है। वह तत्त्वार्थ श्रद्धात दो 
प्रकार का है, एक सामान्‍्यरूप दूसरा विशेषरूप। जो परभावरों से भिन्न 
अ्रपने चेतन्य स्वरूप को आपरूप से श्रद्धान करे, उसे "सामान्य तत्त्वार्थ 
श्रद्धान' कहते हैं। यह श्रद्धान तो नारकी, तियेञ्चादि सर्व सम्यग्हष्टि 
जीवों के होता है भौर जीव-प्रजीवादि सात तत्त्वों के विशेषण जानकर 
भ्र्थात्‌ उनके मेदों को जानकर श्रद्धान करे, उसे “विशेष तत्त्वार्थ श्रद्धान' 
कहते हैं । यह श्रद्धान मनुष्य, देवादि विशेष बुद्धिवान जीबों के द्वोता है। 
परन्तु राजमार्ग (मुख्य मां) की भ्रपैक्षा सात तत्त्वों को जानेझ वही 
सम्यकत्व का - सम्यक्‌ श्रद्धान का कारण है। कारण कि यदि तत्वों को को मैने 
नहीं तो श्रद्धान किसका करे ? इसलिये सात तत्त्वों का वर्णन संक्षेप में 
करते हैं-- 

१. जोवतस्वः--प्रथम ही जीवतत्त्व ,बेतना लक्षण से विराजमान 
(वह) शुद्ध, अशद्ध भ्रौर मिश्र के मेद से तीन प्रकार का है, वहाँ- 

(१) शुद्ध जोबतस्वः--जिन जीवों के सर्व गुण-पर्याय अपने निज 
भावरुप परिणमन करते हैं अर्थात जिनके केक्लशानादि गुण शुद्ध 
परिणति - पर्याय से विराजमान हुए हैं, उन्हें शुद्ध जीव कहते हैं । 

(२) भ्रशुद्ध जोबतस्‍्थ:--जिन जीवों के सब गुण-पर्यीय विकार 
भाव को प्राप्त हो रहे हैं, आानादि गुंण आवरण से भ्राध्छादित हो रहे हैं, 
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उनमें से जो थोड़ बहुत प्रगट रूप हैं, वे विपरीत परिणमन कर रहे हैं 
झौर जिनकी परिशति रागादिरख्प परिणमन कर रही है,.. उन 
म्रिथ्याहृष्टि जीवों को अ्शुद्ध जोव कहते हैं । 


(३) सिश्रजीवः- जिन जीवों के सम्यकत्वादि गुणों की शक्ति कुछ 
शुद्ध हो गई है प्रथवा उनमें भी कुछ मलिनता शेष रह गई है भ्रर्थात्‌ कोई 
ज्ञानादि गुणों की शक्ति कुछ शुद्ध हो गई है तथा शेष सब भ्शुद्ध रह गई 
है। कुछ गुण भ्शुद् ही हो रहे हैं, ऐसी तो गुणों की दक्षा हुई है श्रौर 
जिनकी परिणति शुद्धाशुद्ध रूप परिणमन कर रही है, उन जीवों को शुद्धा- 
शुद्धस्वरूप मिश्र कहते हें, इस भाँति जीवतत्त्व तीन प्रकार का है । 


२ अजोबतत्त्व:--जो चेतनागुण से रहित हें, वे पुद्गल, ध्मे, 
ग्रधर्म, आकाश, काल (कालाणुरूप ) पांच प्रकार के हें। उनमें 


(१) पुद्गलद्रव्य:--स्पशे, रस, गन्घ, वर्ण संयुक्त प्रणु तथा स्कन्घ 
के भेद से दो प्रकार के हैं । उनमें जो एकाकी ग्रविभागी परमाणु है, उसे 
ग्रणु कहते हे । अनेक अणु मिलकर स्कन्धरूप होने पर स्कन्‍्ध कहलाता 
है। भ्रथवा पुद्गल द्रव्य के छह भेद हैं । (१) स्थल-स्थूल: - काष्ठ पाषा- 
णादि जो छेंदे भेदे जाने पर बाद में मिलें नहीं, उन्हें स्थूल-स्थूल पुदूगल 
कहते हैं। (२) स्थूलः- जो जल, दूध, तेल झादि द्रव पदार्थों की तरह 
छिन्‍न भिन्‍न होने पर फिर तुरन्त हो मिल सकें, उन्हें स्थल कहते हें । 
(३ ) स्थूल-सूक्ष्म:ः - आताप, चादनी, श्रन्धकारादि जो श्रांख से दिखाई 
पड़ें, किन्तु पकड़ने में न श्रावें, उन्हें स्थूल-सुक्ष्म कहते हें, (४) सक्ष्म- 
स्थूलः - जो शब्द, गन्धादि आ्रांख से दिखाई न पड़; किन्तु श्रन्य इन्द्रियों 
से ज्ञान में भ्रावें, उन्हें सूक्ष्म-स्थूल कहते हें ॥ (५) सूक्ष्म:--जो कार्माण 
स्कन्धादिक बहुत परमाणुओों के स्कन्ध हें, परन्तु इन्द्रियगम्य नही हैं, उन्हें 
सूक्ष्म कहते हें (६) सूक्ष्म-सूक्ष्म: - भ्रति सक्ष्म स्कन्ध भ्रथवा परमाणु को 
सूक्ष्म-सक्ष्म कहते हैं। इस प्रकार इस लोक में प्रचुर प्रसार इस पुद्गल 
द्रव्य का ही है। 


(२) धर्मंद्रव्यः--जीव ओर पृद्गलों को गति करने में सहकारी 
गुण सयुक्त लोक प्रमाण एक द्रव्य है । 


का ३) प्रधमंद्रव्यः--जीव पोर पुद्गलों को गति पूरक स्थिति 
करने में सहकारी गुण संयक्त लोक प्रमाण एक द्रव्य है। 
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(४) झाकाशध#व्य :-सर्व॑ द्रव्यों को अवगाहन हुंतुत्वलक्षण 
संयकक्‍त लोकालोक प्रमाण एक द्रव्य है। जिसमें सब द्रव्यें पाये जावे, उसे 
लोक धौर जहाँ केवल एक श्राकाश ही है, उसे श्रलोक कहते हैं। दोनों को 
सत्ता भिन्‍न नहीं है, भ्रत: एक ही द्रव्य है। 

(५) कालब्रव्प:-सवे द्रव्यों को व्तेनाहेतुत्वलक्षश संयुक्त लोक 
के एक एक प्रदेश पर स्थित एक एक प्रदेश मात्र भ्रसंख्यात द्रव्य हैं। उनके 
परिणाम के निमित्त से समय, भ्रावली भ्रादि व्यवहार काल है। इस 
प्रकार जीव द्रव्य सहित छह द्रव्य जानना। काल के बहु प्रदेश नहीं हैं 
प्रतः काल के बिना शेष पांच द्रव्यों को पंचास्तिकाय कहते हैं। इसमें 
जीवतस्‍त्व भौर पुदूगल - भ्जीवतत्त्व के परस्पर सम्बन्ध से प्रन्य पांच तत्त्व 
होते हें । 

३. झ्राल्वतत््व:-जीव के रागादि परिणामों से योग द्वारा भ्राने 
वाले पुद्गल के भ्रागमन को भ्राख्रवतत्त्व कहते हैं । 

४. बन्धतत्व:-जीव की भ्रशुद्धता के निमित्त से भाये हुए पुदूगलों 
का ज्ञानावरणादिरूप श्रपनी स्थिति श्रौर रससंयकत प्रात्मप्रदेशों के साथ 
सम्बन्धरूप होने को बन्धतत्त्व कहते हैं । 

५. संबरतत्त्व:-जीव के रागादि परिणाम के श्रभाव से पुदुगलों के,न 
आ्राने को संवरतत्त्व कहते हैं । 

६. निजरातत्त्व:-जीव के शुद्धोपयोग के बल से पं में बंधे हुए कर्मों 
के एकदेश नाश होने को संवरपूर्वक निजेरा कहते हैं। कर्म के फल को 
भोगने पर जो उनकी निजंरा होती है ; वह नि्जेरा मोक्ष के लिये कारण 
भूत नहीं है । 

७ मोक्षतत्त्वः-- सर्वथा कम के नाश होसे पर जीव के निजंभाव 
प्रगठ होने को मोक्षतत्त्व कहते हैं । यह सात तत्त्वार्थ जानना पुण्य-पाप 
तत्त्व हैं, वे प्रात्नवतन्व के; भेद हैं; इसलिये भ्रलग नहीं कहें गए। इस 
प्रकार यह तत्त्वार्थ का श्रद्धान है - वही सम्यर्दर्शन का लक्षण कह है । 

प्रश्त:- इस लक्षण में अ्रव्याप्तिदोष श्राता है। किसप्रकार ? जिस 
समय सम्यरइ॒ब्टि विषय-कषाय की तीघ्वतारूप परिणमन करता है, तंज 
ऐसा श्रद्धान कैसे रह सकता है ? लक्षण तो वह है, जो लक्ष्यमें सर्वथा 
सदाकाल पाया जावे । 
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उत्तर:-जीव के दो भाव हैं - एक श्रद्धानरूप है, दूसरा परिणमन- 
रूप है। श्रद्धातरूप तो सम्यक्‍त्व का लक्षण है शोर परिणामरूप चारित्र का 
लक्षण है (सम्यस्दष्टि विषय-कषाय के परिणमनरूप हुआ, श्द्धान में प्रतीति 
यथावत है। जिसश्रकार गुमाइता साहुकार का चाकर है, उसके 
भ्रन्तरजू में ऐसी प्रतीति हैं कि यह सब कुछ सेठ का कार्य हैं, मेरा घर तो 
भिन्न ही है। परिणामों से तो सेठ के काये में प्रवर्तन करता हैं भौर उस 
ज्ैठ के कार्य को “मेरा-मेरा” भी कहता है, नफा नुकसान होने पर हष॑- 
क्षोक भी करता है और उस प्रतीति को बारबार संभालता भी नहीं हे; 
परन्तु जिससमय उस सेठ का भ्रौर श्रपना हिसाब करता है, तब जंसी 
प्रतीति भ्रन्तरड् में थो, वेसी प्रगट करता है । सेठ के कार्य में प्रवर्तन करते 
समय वह प्रतीति शक्दिरूप रहती है। कदाचित्‌ बह सेठ के धन की चोरी 
करके उसे अपना जाने, तो उसे श्रपराधी कहते हैं। फिर वह गुमाश्ता सेठ की 
नौकरी को पराधीन दुखदायक मानता है; परन्तु श्रपने स्वय के घन के 
बल बिना श्राजीविका के वशवर्त्ती होकर उसके काम में प्रवर्तन करता 
है, वैसे ही ज्ञानी कर्म के उदय को भोगता है। 


इसके प्रन्तरड्भ में ऐसी प्रतीति है कि यह सब दिखावा मात्र भेष है, 
मेरा स्वरूप तो उन सबसे भिन्‍न ही है, परिणामों के द्वारा श्रोदयिक भावों 
में परिणमन करता है भ्रौर उदय के सम्बन्ध के वश 'मेरा-मेरा' भी कहता 
है, इष्ट- प्रनिष्ट में हषं-विषाद भी करता है श्रौर अभ्रपनी उस प्रतीति को 
बारबार सम्हालता भो नहीं है; परन्तु जिस जिस समय उस कर्म और 
पपने स्वरूप का विचार करता है तब जंसे प्रतीति भन्तरज् में थी बेसो हो 
प्रगट करता है। फिर उस कमेके उदय में वह प्रतीति शक्तिरूप रहती है, 
यदि कदाचित्‌ कभी भी उस कम के उदय को श्रद्धान में प्रपना जाने तो 
उसे मिथ्यात्वी कहते हैं । 


पुनः वह ज्ञानी कर्म के उदय को पराधीन दुःख जानता है, परन्तु 
भपने शुद्धोपयोग के बल बिना पूर्वबद्ध कर्म के वश होकर कर्म के प्रौदयिक 
भावों में प्रवतन करता है। इसप्रकार सम्यकत्वी के तत्त्वार्थ श्रद्धान 
सम्यग्दशन परिणमनरूप तो निर्वाधरूप से निरन्तर ही है, परन्तु ज्ञानो- 
पयोग भपेक्षा से देखा जावे तो, सामान्यरूप भ्रथवा विशेषरूष, शक्ति 
प्रवस्था में भयज्ञा व्यक्त अवस्था में (सम्यक्रूप परिणमन तो) सदाकाल 


होता ही है। 


पुरुषार्थ सिदृध्युपाय ] [३३ 


प्रश्नः-भले ही इस लक्षण में भ्रव्याप्ति दोष नहीं है; परन्तु 
प्रतिव्याप्ति दोष तो लगता है? कारण कि द्रब्यलिगी घुनि जिनप्रणीत सात 
तत्त्वों को ही मानता है, श्रन्य मत के कल्पित तत्त्वों को नहीं मानता । लक्षण 
तो ऐसा होना चाहिए, जो लक्ष्य के अलावा अन्य स्थान में न पाया जावे । 

उत्तर:-द्रव्यलिंगी मुनि जिनप्रणीत तत्त्वों को ही मानता है, परन्तु 
विपरीतामिनिवेश से संयुक्त मानता है, शरोराध्ित क्रियाकाण्ड को श्रपनी 
जानता है, इससे अ्रजीवतत्त्व में जीवतत्त्व का श्रद्धान करता है, पुन: आख्नव 
बन्धरूप जो शोल"* संयमादिकरूप परिराम हैं, उन्हें संवर-निर्मरारूप 
मानकर मसोक्षका कारण मानता है। द्रव्यलिगी पाप से तो विरक्त हुआ 
है, परन्तु पुण्य में उपादेय बुद्धि से परिण॒मन करता है, इसलिये उसे तत्त्वार्थ- 
श्रद्धान नही है । इस भांति (विपरीत ग्रभिप्रायरहित ) तत्त्वार्थश्रद्धानरूप 
सम्यग्दर्शन अभ्ंगीकार करना चाहिये । 


झब सम्यक्‍त्व के श्राठ अड्भों का वर्णन करते हैं-- 
१. निःशड्धित अ्ज़् 


सकल्नमनेकान्तात्मकमिदमुक्त वस्तुजातमखिलज्ञे: । 
किसु सत्यमसत्यं वा न जातु शंकेति कतंव्या ॥॥२३॥ 


अन्यवा् :--[ श्रखलज्ञे: ) सर्वेज्ञदेव द्वारा | उक्त ] कहा गया 
[ इदं ] यह [ सकल ] समस्त [ वस्तुजातं ] वस्तुसमृह [भ्रनेकान्तात्मकं] 
ग्रनेकान्तस्वभावरूप है, वह [ किम्‌ सत्य ] क्‍या सत्य है [ वा अ्रसत्य॑ ] 
ग्रथवा असत्य है ? | इति ] ऐसी [ शंका ] शंका [ जातु ) कभी भी 
[ न] नहीं [ कतंव्या ] करना चाहिये । 


टीका:--अ खिलज्ञे: इदं सकल॑ वत्तुजातं अनेकान्तात्मक उक्त किम 
सत्यं वा झ्सत्यं वा जातु इति शंका न कतंव्या ।' सर्वज्देव ने यह समस्त 
जीवादि पदार्थों का समूह अनेकान्तात्मक प्रर्थात्‌ अनेक स्वभावसहित कहा 
है । क्या वह सच्चा है या भूठा ? ऐसी शंका कभी नहीं करती चाहिए । 


भावाथ:--शंका नाम संशय का है । जिन प्रणीत पदार्थों में शंका 





8 शील-- शुभभावरूप व्यवहार बह्याचर्यादि । 


३४] [पुरुषार्थसिद्ध्युपाय 


नहीं करना इसी को निःशंकित' नामक अंग कहते हैं। (काररणा कि ज़िन 
भगवान अन्यथाबादी नही है ।) | | 


२. निःकांक्षित श्रंय 


इह जन्मनि विभवादीन्‍्यमत्र चक्रित्वकेशवत्वादीनू । 
एकान्तवाददूषित परसमयानपि च नाकांक्षेत्‌ ॥२४।। 


इ्रन्वयाथ:-- [इह] इस [जन्मनि] लोक में [विभवादोनि] 
ऐश्वये, सम्पदा आदि, [अमुत्र] परलोक में [चक्रित्वकेशवत्वादीन्‌ | 
चक्रवर्ती, नारायणा आदि पदों को [च ] और [एकास्तवाददूषित 
परसभयान्‌| एकान्तवाद से दृषित अन्य धर्मों को [अश्रपि] भी [न 
झ्राकांक्षेत् ) न चाहे । 


टीका:-- इह जन्मनि विभवादीनि न श्राकांक्षेत्‌--सम्यर्डष्टि इस 
लोक में तो सम्पदा इत्यादि तथा पुत्रादिक को नहीं चाहता “च अ्रमुत्र 
चक्रित्व केशवत्वादीन्‌ न गञ्राकांक्षेतर' तथा परलोक में चक्रवर्त्ती पद, 
नारायण पद और अआ्रादि शब्द से इन्द्रादिक पद को नहीं चाहता । 'एकान्त- 
वबाददूषितपरसमयान्‌ भ्रपि न॒श्राकांक्षेत्‌' वस्तु के एकान्त स्वरूप को कथन 
करने के कारण जो दूषित है, ऐसे अन्य मत है, उनको भी नहीं चाहता । 


भावाथ:--निःकांक्षित* नाम वाछा रहित का है। कारण कि इस 
लोक सम्बन्धी तथा परलोक सम्बन्धी पुण्य के फल को नहीं चाहता, इसलिये 
सम्यक्‍त्वी पुण्य के फलरूप इन्द्रियों के विषयों को भ्राकुलता का निमित्त 
होने से दु:खरूप ही मानता है । फिर अन्यमती नाना प्रकार की एकान्तरूप 
कल्पना करते है, उन्हे भला जानकर नही चाहता है । 











१. स्वामी समन्तभद्राचायंक्ृत रत्नकरण्डश्रावकाचार श्लोक ११ मे कहा है 
कि तत्त्व यही है, ऐसे ही है, ग्रन्य नहीं है भ्रथवा अन्य रीति से नहीं है । ऐसी 
निध्कम्प तलवार की तीक्षणघ।र के समान सन्मार्ग में संशय रहित रूचि - विश्वास को 
निःशकित श्रग कहते हैं । 

२. निःकाक्षा-- (विषयों की व विषय के साधनों की अभिलाबा - ग्राशाको 
कांक्षा कहते हैं) प्र्थात्‌ कर्म के बश, ग्र्तवाले, उदथ में दुःखमिश्रित और पापका 


बीजरूप सुख मे अ्रनित्वता का श्रद्धान होना वह नि.कांक्षित प्रग है |(रत्नकरण्ड- 
अआ्रावकाचार इलोक १२) 


युरुषार्थ सिदृध्युपाय । [३५ 


३. निर्विचिकित्सा अंग 
क्षत्तष्णाशोतोष्णप्रभृतिषु नानाविधेषु भावेषु । 
द्रव्येषु पुरीषादिधु विचिकित्सा नव करणोया ।।२५॥। 
भ्रन्वयार्थ:--[ क्षत्तष््ाशीतोष्सप्रभूतिषु | भूख, प्यास, सर्दी, 
गरमी इत्यादि [नानाविधेषु] नाना प्रकार के [भावेषु] भावों में भौर 
[पुरीषादिषु] विष्टा झ्रादि [ द्रव्येषु ] पदार्थों में [ विचिकित्सा ] ग्लानि 
_निव | नहीं [करणीया | करना चाहिये । 
टीका:- क्षत्तृष्णाशोतोष्णप्रभृतिषु नानाविधेष॒ भावेषु द्रव्येषु 
पुरीषादिषु विचिकित्सा नेव करणीया' क्षुधा, तृषा, शीत, उष्ण इत्यादि 
नाना प्रकार की दुःखदायक पर्यायों में एवं अ्रपवित्र विष्टा आदि पदार्थों में 
भलानि नहीं करना चाहिए । 
भावार्थ: - विचिकित्सा नाम असुहावने का है अथवा ग्लानि का है, 
उनसे जो रहित हो उसे निविचिकित्सा" कहते हैं । पाप के उदय से दु:खदायक 
भावों के संयोग होने पर उद्दं गरूप न होना, कारण कि उदयाघधीन कारये 
अपने वश नहीं हैं । इस दुःख से भ्रमूतिक आत्मा का घात भी नहीं है, फिर 
विष्टादि निन्द्य वस्तु में ग्लानिरूप न होना, क्योंकि वस्तु का ऐसा ही स्वभाव 
है; इसमें श्रात्मा को क्या ? श्रथवा जिस शरीर में भ्रात्मा निवास करती 
है, उसमें तो सभो वस्तुयें निन्‍य ही हैं । 
४. अ्रमृढदृष्टि भ्रंग * 
लोके शास्त्राभासे समयाभासे च देवताभासे । 


नित्यमपि तत्त्वरुचिना कत्तंव्यममृढदृष्टित्वम्‌ ॥॥२६।॥ 
अ्न्वयार्थ:--[ लोके] लोक में [शास्त्राभासे| शास्त्राभास में 
[ समयाभासे ] धर्माभास में | च ] और [ देवताभासे ] देवाभास में 
[तत्त्वरुचिना ] तत्त्वों में रचिवान सम्यग्दृष्टि पुरुष को [नित्यमपि | 


१. निथिचिकित्सा प्रड्धू- रत्लत्रय प्रर्थात्‌ सम्यग्दर्शन - ज्ञान - चारित्र से 
पवित्र परन्तु स्वाभाविक भ्रपवित्र शरीर में (मुनि-धर्मात्मा के मलिन शरीर में) ग्लानि 
न करके उनके गुणोंमें प्रीति करना निजुगुप्सा भंग कहलाता है। (रत्तकरण्ड 


श्रावकाचार श्लोक १३) 
२. प्रमूढ़दष्टि-दुखदायक खोटे मार्ग भ्रथवा कुत्सित्‌ धर्मो में और कुमार्गों में 


रहनेवाले पुरुषों में (भले ही वह लौकिक में प्रख्यात हों उनमे) मन से भी प्रमाणिकता 
माने तहीं काया से प्रशंसः झौर वचन से स्तुति करे नद्वीं-उसे भ्रमृढ़दृष्टि कहते हैं। 
(रत्नकरण्ड श्रा वकाचार श्लोक १४ ) 


३६] [पुरुषार्थ सिद्ध्युपाय 


सदा ही [ ग्रमूढ्दष्टित्व॑ | मूढतारहित श्रद्धान [कत्तंव्यं |] करना चाहिए । 


टोका: --'तत्वरुचिना नित्यं अपि श्रमढ्दष्टित्वं कत्तेब्य- तत्त्व- 
श्रद्धावान पुरुष को सदेव अमूढ्इष्टि होना चाहिए । यथार्थज्ञान रहित का 
नाम मूढ्रृष्टि है, श्रद्धातवाले को उसरूप होगा योग्य नहीं । कहाँ कहाँ 
होना योग्य नहीं ? वह आगे बतलाते हैं। लोके-लोक में बहुत से जीव 
विपरीत भाव में प्रवत्तन करते हों तो भी स्वयं को उनकी तरह (देखादेखी से) 
प्रवत्तेत नहीं करना चाहिए । शास्त्राभासे-शास्त्र जंसा प्रतिभासित 
होनेवाले भ्रन्यवादियों द्वारा रचे गए ग्रन्थों में रुचिरूप प्रवत्तेम नहीं करना 
चाहिये | समयाभासे - सच्चे मत की तरह ही प्रतिभासित होने पर श्रन्यमत 
में कोई क्रिया भली जसी मालूम पड़े तो भी उसे भला जानकर प्रवत्तन 
नहीं करना अथवा समय अभ्र्थात्‌ पदार्थ सरीखा प्रतिभासित होबे ऐसे 
ग्रन्यवादियों द्वारा कहे गये कल्पित तत्त्व युक्ति-युक्त सा भासित होने पर भी 
उसमें सत्यबुद्धि नहीं करनी बाहिये । वेबताभासे - यद्यपि देव जेसा 
प्रतिभासित होवे तो भी अरहन्त देव के अलावा अन्य देवों में कुछ किचित्‌ 
चमत्कारादि देखकर विनयरूप प्रवर्तन नही करना चाहिये । “'च' कारसे 
और भी जो गुरु जैसा प्रतिभासित हो ऐसे विषयकषाय से युक्त लम्पटी 
वेषधारी के प्रति विनयरूप प्रवत्तंत नहीं करना चाहिए । इस भांति यथार्थ- 
ज्ञान से भ्रष्ट करने वाले कारणों से प््णारूपेणा सावधान रहना चाहिये । 
५. उपगुहन अंग 

धर्मोःभिवद्धनीयः सदात्मनो मार्दबादिभावनया । 

परदोषनिगृहनसषि विधेयमुपब हरागुरताअंम्‌ ।॥२७॥। 

प्रव्ययाथे:-- [| उपब हरागुरान ] उपब्‌ हएणा नामक गुण के लिये 
[ सार्देबादिभावनया ] मार्दव, क्षमा, सन्‍्तोषादि भावनाओ्रों से | सदा ] 
निरन्तर [आत्मनो धर्म:] अपने आत्मा के धर्म की अर्थात्‌ शुद्धस्वभाव की 





१. समयाभास.-यथार्थ में जो पदार्थ तत्त्वार्थ नही है, परन्तु भ्रम बुद्धि से वेसे 
(तत्त्वाथरूप) दिखाई पड़ने लगे, जैसे कि मिथ्याइष्टियो के बनाए ज्ञास्त्र यथार्थ मे तो 
शास्त्र नही है, परतु भ्रम से शास्त्र जेसे भासित हों वह शास्‍्त्राभास-समयाभास है। 

२. उपगूहनत्व:--मोक्षमार्ग स्वयं तो शुद्ध ही है। उसकी झशक्त और 
ग्ज्ञानी जीवों के ब्राश्नय से उत्पन्न हुई निन्‍दा को दूर करना उपगूहन कहलाता है। 


स्वसन्मुखता के बलसे शुद्धि की बृद्धि करने को उपबृ हण भ्रज्भू कहते हैं।) (रत्ल- 
करण्डआवकाचार गाथा १५) 
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[प्रभिवर्ध नीय: | वृद्धि करनी चाहिये और [ परदोषनिगृहतसपि ] दूसरे के 
दोषों को गुप्त भी रखना [ विधेयम्‌ ] चाहिए (यह भी कर्तंव्य है) । 


टीका:--उपब हण गुणार्थ सादंवादिभावनया सदा श्रात्मन: धर्म: 
अभिवद्ध नोय: । उपबृ हण नामक गुणा के लिए भादंव भ्रर्थात्‌ कोमल 
परिणाम तथा आदि शब्द से क्षमा सन्‍्तोषादि भावना से सदा अपने श्रात्मा 
का निजस्वभाव प्रगटरूप से बढ़ाना तथा परदोषनिगृहनसपि विधेयस' 
अन्य जीव का जो कोई निन्दायोग्य दोष हो उसे प्रगट न करके दबाना 
उच्ित है। 


भावाथे:-- उपब हण का भ्रर्थ बढ़ाना कै, श्रतः अपने आत्मा का धर्म 
बढानो । पुनः इस अंग का अ्परनाम उपगूहन भी है, इस अपेक्षा से दूसरे के 
दोषों को छिपाना योग्य है, क्योंकि उन्हे प्रगट करने से उनको दुःख उत्पन्न 
हांता है । 


६ स्थितिकररा पअभ्रंग" 


कामक्रोधमदादिषु चलथितुमुदितेषु वत्मंनो न्‍्यायात्‌ । 
श्रतमात्मनः परस्य च युकत्या स्थितिकरणामपि कार्यस्‌ ।२८।॥॥ 


प्रन्वयार्थ:--[ कामक्रोधमदादिषु ] काम, क्रोध, मद, लोभादि 
विकार [ न्‍्यायात्‌ वत्म॑न: | न्‍्यायमार्ग से अर्थात्‌ धर्ममार्ग से | चलयितुम्‌ ] 
विचलित करवाने के लिए [ उदितेषु | प्रगट हुए हो तब [ श्र्‌तं | शास्त्र 
अनुसार [ झात्मन: परस्य चर ] अपनी और पर की [ स्थितिकररां | 
स्थिरता [भ्रषि | भी [कार्यम्‌] करनी चाहिये । 


टोका:--कासक्रोधमदादिषु न्‍्यायात्‌ बत्मेन: चलयितु उदचितेषु 
श्रात्मनः परस्य ब श्रृतं युकत्या स्थितिकरणं श्रपि कार्यम्‌ । मेथुन का 
भाव, क्रोध का, मान का भाव तथा आ्रादि शब्द से लोभादिक का भाव 
न्यायरूप धमं मार्ग से भ्रष्ट करनेवाला है, मत: उनके प्रगट होने पर अपने 
का तथा अन्य जीवों को शास्त्रानुसार युक्ति से धर्म में स्थिर करना भी 
श्रद्धावान पुरुष को योग्य है । 


१. स्थितिकरण-सम्यग्दर्शन और सम्पग्चारित्र से चलायमान होने पर 
जीवों को धर्मवत्सल विद्वानों द्वारा स्थिरीभूत करने को स्थितिकरण श्रद्ध कहते हैं । 
(रत्नकरण्डआावकाचार श्लोक १६) 
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भावाथ्ं:--जो धर्म से भ्रष्ट हैं, उन्हें पुत्र: धर्म में स्थापित करना 
स्थितिकरण है और धमंभ्रष्टता कामक्रोधादि के वशीभूत होने पर होती 
है; इसलिये जो इनके निमित्त से अपने परिणाम भ्रण्ट हों है स्वयं युक्ति 
पूर्वक धर्म में स्थिर होना चाहिये और अन्य जीव भ्रष्ट हों तो उन्हें भी 
जैसे बने वेसे धर्म में दृढ़ करना चाहिए । 

७. वात्सल्य अंग 
झ्रनवरतर्माहसायां शिवसुखलक्ष्मीनिबन्धने धर्मे । 
सर्वेष्वपि च सधर्मिषु परमं बात्सल्यमालम्ब्यम्‌ ॥॥२६।॥। 


ग्रन्वयार्थ:--[ शिवसुखलक्ष्मीनिबन्धने ] मोक्षसुखरूप सम्पदा के 
कारगाभूत [धर्मे | धर्म में, [अ्रहिसायां | अ्रहिसा में [च| और [ सर्वेष्यि ] 
सभी [सधर्मिषु | साधर्मी जनों में [श्रनवरतं| निरन्तर [परम | उत्कृष्ट 
[बात्सल्यं | वात्सल्य ग्रथवा प्रीति का [श्रालस्यम | आलम्बन करना 
चाहिये । 


टीका:-- शिवसुखलक्ष्मीनिबन्धने भ्रहिसायां धर्मे सर्वेष्यपि चल 
सर्धामषु परम॑ वात्सल्यं भ्रनवरतं श्रालस्ब्यम्‌' मोक्षसुख की सम्पदा के कारण 
भूत हिसारहित जिनप्रणीत धर्म में तथा उस धर्मयुक्त सभी साधमियों मे 
उत्कृष्ट वात्सल्य निरन्तर रखना चाहिए । 


भावार्थ:--गोवत्स जैसी प्रीति का नाम वात्सल्य' है । जेसे बछड़े की 
प्रीति से गाय सिहनी के सन्‍्मुख चली जाती है और विचार करती है कि 
मेरा भक्षण हो जाय और बचछड़े की रक्षा हो जाय तो श्रत्युत्तम है - ऐसी 
प्रीति घर्म और धर्मात्माश्रों के प्रति होनी चाहिये, जो तन-मन-धन सवेस्व 
खर्च करके अपनी प्रीति को पाले । 


८ प्रभावना प्रंग 


आत्मा प्रभावनीयों रत्नत्रयतेजला सततमेव । 
दान तपो जिनपूजाविद्यातिशयेश्च जिनधर्मः ।॥३०१। 


_श्रत्ववार्थ:--[ सततमेव | निरंतर [ रत्नश्रयतेजसा ] रत्नयत्र के 
तेज से [आत्मा] अपनी आरात्मा को [ प्रभावनीय: ] प्रभावतायुक्त करना 
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१ वात्सल्य-अपने साथके धर्मात्मा जीवों का सच्चेभाव से कपट रहित यथा- 
योग्य सत्कार करना वात्सल्य है । 
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चाहिए [ च ] और [ दानतपोजिनपुजाविज्ञातिशये: ] दान, तप, जिन- 
पूजन और विद्या के अ्रतिशय से अर्थात्‌ इनको वृद्धि करके [ जिनघर्सः ] 
जनधर्म की प्रभावना करनी चाहिए । 


टीका:--'रत्नत्रपतेजसा सततं एवं झ्रात्मा प्रभावनरोीय.' रत्नत्रय के 
तेज से निरंतर अपनी आत्मा को प्रभावनासंयुक्त करना चाहिए भ्रौर 
“दानतपोजिनपूजाविद्यातिशये: जिनधर्म: प्रभावनोय: तथा दान, तप, 
जिनपूजा, विद्या, चमत्कारादिसे जैनधर्म की प्रभावता करना चाहिए । 


भावार्थ:-प्रभावना " भ्र्थात्‌ भ्रत्यस्तपने प्रगट करना । अपने आत्मा 
का ग्रतिशय तो रत्नत्रय प्रताप बढ़ने से प्रगट होता है और जेनधर्म का 
अतिशय प्रचुर दया-दान से उमग्रतप करके,बहुत धन खर्च करके भगवान की 
पूजा करवाकर, शास्त्राभ्यास करके तथा निर्दोष देवादि के चमत्कार से 
प्रगट होता है, भ्रतः ऐसा अतिशय प्रगट करना चाहिये। 


इसप्रकार सम्यक्त्व के श्राठ श्रंगों का वर्शन किया । यह शझ्राठ 
अंग किसी सम्यकदृष्टि के सम्पूर्ण होते हैं, किसीके थोड़े होते हैं, किसी के 
गौणरूप से तथा किसी के मुख्यरूप से होते हैं; परन्तु सम्यक्त्व की शोभा तो 
तभी होती है, जब यह श्राठों अंग सम्पूर्ण मुख्यरूप से प्रगट प्रत्यक्ष भासित 
हों । इस भांति सम्यक्त्व अंगीकार करनेके पश्चात धर्मो गृहस्थ को क्या 
करना चाहिए यह ग्रागे कहेंगे । 


इसप्रकार श्रीमद्‌ अमृतचन्द्रसूरि विरचित पुरुषार्थंसिद्धयुपाय, 
जिसका श्रपर नाम जिनप्रवचनरहस्पकोष है में सम्यग्दर्शन वर्शंन नामक 
प्रथम अधिकार समाप्त । 


१. प्रभावना-(विवेक पूर्वक) जंसे बने वंसे प्रज्ञानान्धकार के प्रसार को दूर 
करके जिनशासन के माहात्म्य का प्रकाश करना प्रभावना कहलाता है ( रघ्न- 
करण्ड श्रावकाचार श्लोक १८५) 


सम्यग्जान अधिकार 


इत्याश्रितसम्यकत्व: सम्यग्ज्ञानं निरूप्य यत्नेन । 
प्राम्नाययुक्तियोगेः समृपास्यं नित्यमात्महितः ॥३१॥ 


पृथगाराधनमिष्टं दर्शनसहभाविनो5पि बोधस्थ । 
लक्षराभेदेन यततो नानात्व॑ सम्भवत्यनयों: ॥३२॥। 


ग्रन्वयार्थ:-- [इति] इसप्रकार [प्राश्रितसम्पक्त्व:] जिन्होंने 
सम्यक्त्व का आश्रय लिया है ऐसे [श्रात्महिते ग्रात्महितकारी पुरुषों को 
[नित्य] स्देव [ग्रास्नाययुक्तियोगं:| जिनागम की परम्परा और युक्ति 
ग्र्थात्‌ प्रमाण-नय के झनुयोग से [ निरूष्ष | विचार करके [ यत्नेन ] 
प्रयत्तपत्रेक [सम्यग्शानं | सम्यस्ज्ञान का [समुपास्यं | भले प्रकार से सेवन 
करना योग्य है, [दर्शनसहभाविनो5पि] सम्यर्दर्शन के साथ ही उत्पन्न होने 
पर भी [बोधस्य | सम्यस्श्ञान का [पृथगाराधनं | जुदा ही आराधन करना 
[इष्द |] कल्माझाकारी है, [यतः| कारण कि | भ्रतयो.] इन दोनोंमें अर्थात्‌ 
सम्पग्दशञन भ्ौर सम्यस्ज्ञान में [लक्षणमभेदेन] लक्षण के भेद से [तानात्वं] 
भिन्नत्रा [संजवति] संभव है । 


टोका-- हत्याश्रित सम्यक्त्वे: श्रात्महिते: व यत्नेन सम्यस्जान 
समुपास्यम्‌ !' इसप्रकार जिन्होंने सम्यक्त्व भ्रगीकार किया है, ऐसे 
अपने आत्मा का हित करनेवाले धर्मात्मा जीवों को जिस-तिस उचित 
उपाय से सम्यग्ज्ञान का सेवन करना चाहिए । 


सम्यक्त्व को ग्रंगीकार करने के बाद सम्यग्यान का सेवन करना 
'क्रिकत्य किस भांति सेवत करना ? 'आस्ताययरुक्तियोगे: निरूप्य' 
आम्ताय ग्र्थात्‌ जिनागम की परम्परा और युक्ति अर्थात्‌ प्रमाण-नय के 
अनुयोग से भले प्रकार उस सम्यस्ज्ञान का विचार - निर्णय करके उसका 
सेवन करना । 


भावाथ:--जो पदार्थ का स्वरूप जिनागम को परमपरा से मिलता हो 
उसको प्रमाण झ्ौर नय से अपने उपयोग में ठीक करके यथावत जानने का 
के पु 
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ही सम्यग्ज्ञान का सेवन करना कहा जाता है ।॥ उस प्रमाण-नय का स्वरूप 
किंचिन्मात्र लिखते हैं । 
प्रमारश-तय का संक्षिप्त स्वरूप 

प्रमाण सम्यग्जान को कहते हैं । वह प्रमाण प्रत्यक्ष और परोक्ष के 
भेद से दो प्रकार का है। प्रत्यक्ष के भी दो भेद हैं। जो ज्ञान केवल 
आ्रात्मा के ही श्राधीन होकर अपने विषयप्रमाण विशदता से स्पष्ट जाने, 
उसे पारमाथिक प्रत्यक्ष कहते हैं। उसके भी दो भेद हैं। भ्रवधिज्ञान, 
मन.पर्ययज्ञान तो एकदेश प्रत्यक्ष हैं और केवलज्ञान स्वदेश प्रत्यक्ष हैं तथा 
जो नेत्रादि इन्द्रियों द्वारा वर्णादिक को साक्षात्‌ ग्रहण करे ग्रर्थात्‌ जाने, 
उसे सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष कहते है । परमार्थ से यह जानना परोशक्ष ही है, 
कारण कि स्पष्ट जानपना नहीं है । उसका उदाहरण जैसे आँख से किसी 
वस्तु को सफेद जाना उसमें मलिनता का भी मिश्रण है । पश्रमुक अंश श्वेत 
है और भ्रमुक मलिन है - ऐसा इसे स्पष्ट प्रतिभासित नहीं होता, अतः 
यह व्यवहारमात्र प्रत्यक्ष है, परन्तु श्राचार्य इसे परोक्ष ही कहते हैं । मति- 
ज्ञान एवं श्रुतज्ञान से जो जानना होता है, वह सब पराक्ष कहलाता है । 


परोक्ष प्रमारा:-जो ज्ञान अपने विषय को स्पष्ट न जाने, उसे परोक्ष 
प्रमाण कहते हैं। उसके स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क, अनुमान, झागम ये 
पांच भेद जानना । 


१. स्मृति:- पूर्व में जिस पर्दाथ को जाना था, उसे हां याद करक॑ 
कालान्तर में जान लेने को स्मृति कहते हैं । 


२. प्रत्यभिज्ञान:-जैसे पहले किसी पुरुष को देखा था, फिर बाद में 
याद किया कि यह तो वही पुरुष है, जिसे मैंने पहले देखा था । जो पहले 
का बात याद करके प्रत्यक्ष पदार्थ का निश्चय करे, उसे प्रत्यभिज्ञान 
कहते हैं । 

जैसे पहले यह सुना था कि नीलगाय नामक पशु गाय जंसा होता 
है. वहाँ कदाचित्‌ वन में नील गाय को देखा, तो यह याद झा गई कि ज॑सी 
नील गाय होती है ऐसा पहले सुना था, वह नील गाय पशु यही है । 

३. तकं:-व्याप्ति के ज्ञाव को तक कहते हैं। “इसके बिना यह 
नही” इसे व्याप्ति कहते है। जिस तरह अग्नि के बिना घुर्मँ नहीं होता, 
श्रात्मा के बिना चेतना नहीं होतो। इस व्याप्ति के ज्ञान को हो तर्क 
कहते हैं। ' 
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४. प्रममान:-लक्षरा के द्वारा पदार्थ का निश्चय किया जाय, उसे 
झनुमान कहते हैं । जैसे किसी पर्वत में धुआँ निकलता देखकर निश्चय करना 
कि यहाँ अग्नि है । * 


प. ध्रागम:--आप्त के वचन के निमित्त से पदार्थ के जानने को 
भ्रागम कहते हैं । जैसे शास्र से लोक का स्वरूप जानना । 
इस प्रकार परोक्षप्रमाण के पांच भेद जानना । 
तय 
श्र तज्ञानप्रमाणा के अंश को नय कहत हैं। प्रमाण से जो पदार्थ 
जाना था, उस पदार्थ का उसके एक धर्म की मुख्यता से जो अनुभव कराये, 
उसे नय कहते हैं। उसके दो भेद है - द्रव्याथिक और पर्यायाथिक । 


जो द्रव्य को मुख्य करके अनुभव कराये वह द्रव्याथिकनय है । 
उसके तीन भेद है :-- 


१. लेगसनय:- सकत्प मात्र से पदार्थ के ग्रहण करने - जानने को 
नंगमनय कहते हैं। ज॑से कटौती बनाने के लिये कोई लकड़ी लेने जा रहा 
था, उससे किसी ने पूछा कि “तुम कहाँ जा रहे हो ? तब उसने उत्तर दिया 
कि “मैं कटौती लेने जा रहा हूँ ।” जहाँ वह जा रहा है, वहाँ कटोती तो नही 
मिलेगी; परन्तु उसके विचार में हैं कि मैं लकड़ी लाकर कटौती बनाऊगा । 

२. संग्रहुनय:-सामान्यरूप से पदार्थों के ग्रहरा को समप्रहनय कहते है । 
जंसे छह जाति के समस्त द्रव्य सत्ता लक्षण संयुक्त हैं। इन छह द्रब्यों के 
समृह को द्रव्य सज्ञा द्वारा अथवा सत्ता लक्षण द्वारा जानना इस नय का 
प्रयोजन है । 

हे. व्यवहारनय:--सामान्यरूप से (संग्रहतय से) जाने हुये द्रव्य के 
विशेष ( भेद ) करने को व्यवहारनय कहते हैं । जैसे द्रव्य के छह भेद 

करना । इसप्रकार यह तीन भेद द्रव्याथिकनय के बताए हैं। 

भ्रब पर्यायाथिकनय के चार भेद कहते हैं । 


१. ऋजूसूत्र नयः--जो वर्तमान पर्यायमात्र को जानता है, उसे 
ऋजुसूत्रनय कहते हैं । 


९ शब्दनयः-वव्याकरणादि के अनुसार शब्द की श्रशुद्धता को दूर 
करना शब्दनय है । 
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३- समभिरूढनय:-- पदार्थ में मुख्यता से एक भ्र्थ के आरूढ़ करने 
को समभिरूढ़नय कहते हैं । जैसे “गच्छतोति गौ:” के भ्रनुसार “जो चले 
वही गौ होती है, परन्तु यहां बैठी हुई को भी गौ कह देते हैं । 


४. एवंमूतनय: - जो वर्तमान क्रिया जैसी हो उसी के अनुसार वैसा 
ही कहना एवंभूतनय है । जैसे चलती हुई को गौ कहना, सोती हुई, बंठी 
हुई को गौ न कहना । इसप्रकार नम के भद जानना चाहिये । 


इनमें शब्दनय, समभिरूढ़नय तथा एवभूतनय को शब्दनय कहते हैं । 
इस प्रमाण-नय के संयोग को युक्ति कहते हैं। “नयप्रमाणाम्यां युक्ति ” इति 
वचनात्‌ यहाँ पर प्रभाण-नय का थोड़ा-सा कथन इसलिए कर दिया है कि 
प्रमाण--नय बिना पदार्थ के स्वरूप का यथार्थ ज्ञान नहीं होता । 


“प्रमाणनयरधिगम:” । (तत्त्वार्थसूत्र श्र ० १-६) 


जिस समय श्रात्मा को सम्यर्दर्शन होता है, उस समय मतिज्ञान श्रौर 
श्ृतज्ञान तो भ्रवश्य होता हो है, परन्तु इस सम्यग्ज्ञान को विशेषरूप से जुदा 
आराधन करना योग्य है। किसलिए ? “'यतः लक्षराभेदेन श्रनयो: नानात्व॑ 
संभवति ।! कारण कि लक्षण भेद से इन दोनों में भिन्नत्व सम्भव है । 
सम्यक्त्व का लक्षण यथार्थ श्रद्धघान है और इसका:(ज्ञानका) लक्षण यथार्थ 
जानना है, इसलिए इसे जुदा कहा है । 

भ्रागे सम्पक्त्वके बाद ज्ञान कहने का काररप बताते हैं:-- 

सम्यग्ज्ञानं कार्य सम्यकत्वं कारण वदन्ति जिना:। 

ज्ञानाराधनभिष्टं सम्यक्त्वानन्तर तस्मात्‌ ॥॥३३।। 

भ्रन्वयार्थ:--] जिना: ] जिनेन्द्रदेव [ सम्यस्शान ] सम्यग्ज्ञान को 

[ कार्य ] कार्य और |[ सम्यकत्वं ] सम्यक्त्व को [ काररां ] कारण 
[ बदन्ति ] कहते हैं, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ सम्यक्‍्त्यानन्तरं ] सम्यवत्व के 
बाद तुरन्त हो [ ज्ञानाराधन ] ज्ञान को आराधना [ इष्टस्‌ ] योग्य है। 

टोका:--जिना: सम्यग्ज्ञानं कार्य सम्यकत्वं काररां वदन्ति' 
जिनदेव सम्यज्ञान को काय कहते हैं श्रौर सम्यक्त्व को कारण कहते हैं । 

मतिज्ञान-श्र्‌ तज्ञान पदार्थ को तो जानते थे, परन्तु सम्थक्त्व 


के बिना उनकी संशा कुमतिज्ञान और कुश्न्‌ तज्ञान श्री, परन्तु सम्यकूपना 
तो सम्यक्त्व से ही हुआ । इसलिए सम्यवत्व तो कारणरूप है, सम्यज्ञान 
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कार्यरूप है। तत्मात तम्पाबत्वानस्तर . ज्ञाना इष्टम्‌ | 
सम्यकत्व के बाद ही ज्ञानाराधना योग्य है, क्योंकि कारण से ही कार्य 
होता है । 
प्रश्न--का रख-का्य तो तब कहा जाये जब धागे-पीछे ही । ये तो 
दोनों युगपत्‌ हैं, किर इनमें कार ए-कार्यत्व किस तरह संभव है ? इसका 
उत्तर आगे कहते हैं :-- 


कारणकार्यविधान समकाल जायमानयोरपि हि । 
दीपप्रकाशयोरिवसम्यक्त्वज्ञानयों: सुघटम ॥॥३४॥ 


प्र्यधाथ:--[ ही ] निश्चय से [ सम्यक्त्वज्ञानयो: ) सम्यर्दर्शन 
और सम्यम्जान दोनो | सम्रकाल॑ ] एक समय में [ जायमानयो: अपि ] 
उत्पन्न होने पर भी [ दीपप्रकाशयोः ] दीपक और प्रकाश की [ इब ] 
तरह [ कारणकार्यविधानं ] कारण भर कार्य की विधि [ सुघटम ) भले 
प्रकार घटित होती है । 


टोका:--हि सम्यक्त्वज्ञानयों: समकाल जायमानयो: भ्रपि कारश 
कार्य विधान सुघटम्‌-निश्चय से सम्यग्दशंन झौर सम्यस्शान एक ही 
समय में उत्पन्न होते हैं, तो भी उनमें कारणकार्य का प्रकार यथार्थरूप से 
बनता है। किस रुष्टान्त से ? 'दोपप्रकाशयो: इब' --. जिसप्रकार दीपक 
भ्ोर प्रकाश एक हो समय में प्रकट होते हैं, तो भी दीपक प्रकाश का 
कारण है भ्ौर प्रकाश काय है ; क्योंकि दीपक से प्रकाश होता है । उसी 
प्रकार सम्यरदर्शन सम्यस्शान का कारण है, सम्यजज्ञान कार्य है ; क्‍योंकि 
सम्यकत्व से ही ज्ञान सम्यशज्ञान नाम पाता है ! 


प्रागे इस सम्यरज्ञान का लक्षण कहते हैं:-- 


कत्तंव्योः ध्यवसाय: सदनेकान्तात्मकेशु तत्त्वेषु 
संशयविपय्यंयानध्यवसाथविविक्तमात्मरूपं तत्‌ ॥३५॥। 


प्रन्वयाथथ:- -[ सदनेकान्तात्मकेषु ] ॒प्रशस्त अ्नेकान्तात्मक अर्थात्‌ 
प्नेक स्वभाववाले [ तत्तवेषु ] तत्त्वों तथा पदार्थों में [ भ्रष्यवसायः ] निर्णय 
(कत्तव्य: ] करने योग्य है और [ तत्‌ | वह सम्यरज्ञान [ संशयविपरयया- 


नध्यवसायबिविक्त' ] संशय, विपरयय झनौर विमोह रहित [ प्रात्मरूषं ] 
आत्मा का निजस्वरूप है। 


पुश्षाथेसिद्ध्पुपाय ] [४५ 


टीोकाः---सदनेकान्तात्मकेशु तस्वेधु प्रध्यव्षसाय: कत्तेव्य:: अनेकान्त 
है स्वभाव जिनका ऐसे पदार्थों का ज्ञानपूर्वक निर्णय करना योग्य है । 


पदार्थ के स्वरूप को यथार्थ जाननेका नाम सन्मण्ज्ञान है। वह पदार्थ 
अ्नेकान्त स्वभाव को धारण करता है| झनेक 5 बहुत, भ्रन्त - धर्म । इस 
प्रकार अपने भ्रनन्तथर्म स्वभाव को धारण करनेवाले का ज्ञान अवश्य करना 
चाहिए । जो सम्यकग्रकार से वस्तु को पहचान ले तो करोड़ों कारण मिलने 
पर भी अश्रद्धानी न हो । तत्‌ ग्रात्महूपं बतंते -- यह सम्यग्यान आत्मा का 
स्वरूप है, क्योंकि जो यह सच्चा ज्ञान उत्पन्न हुआ है, वह केवलज्नान में 
मिलकर शाश्वत रहेगा। कंसा है ज्ञान ? 'संशयविपयंयानध्यवसाय 
विविक्तम्‌' सशय, विपर्यय और विमोह इन तीनों भावों से रहित है । 


संशय:-विरुद्ध दोतरफा ज्ञान को संशयज्ञान कहते हैं । जेसे रात में 
किसोको देखकर सन्देह हुग्रा कि यह पदार्थ मनुष्य जंसा भो प्रतिभासित 
होता है भर व्यन्तर जैसा भी प्रतिभासित होता है । 


विपयंय:--अन्यथा ( विपरीत) रूप एकतरफा ज्ञान को विपर्ययज्ञान 
कहते हैं । जैसे मनुष्य में व्यन्तर की प्रतीति कर लेता । 


ग्रनध्यवसाय.--“कुछ है” इतना ही जानना हो, विशेष विचार न 
करे उसे ग्रनध्यवसाय (विमोह) कहते हैं। जेसे गमन करते समय तृण के 
स्पर्श का ज्ञान होना । इन तोनों भावों से रहित यथार्थ ज्ञान को सम्मग्लान 
कहते हैं | यहाँ घटपटादि पदार्थों के विशेष जानने के निमित्त उद्यमी रहना 
नहीं बताया, अ्रपितु ससार-मोक्ष के कारणभूत पदार्थों को यथार्थ जानने के 
लिए उद्यमी रहने का उपदेश दिया है । 


प्रश्न. -- सम्यग्दष्टि और मिथ्यादृष्टि के जानपने में समानता होने 
पर भी एक का ज्ञान सम्यक्‌ श्र दूसरे का मिथ्या क्‍यों कहलाता है ? 


उत्तर --सम्यग्यदृष्टि को मूलभूत जीवादि पदार्थों का वास्तविक 
ज्ञान है, इसलिए जितने उत्तर पदार्थ । विशेष पदार्थ) जानने में प्राते हैं, 
उन सब को यथार्थरूप से साधता है, भ्रत: सम्यदृष्टि के ज्ञान को सम्यक्रूप 
कहा है । मिथ्यादृष्टि को मूलपदार्थों का वास्तविक ज्ञान नहीं है, इसलिए 
जितने उत्तर पदार्थ जानने में भ्राते हैं, उन सबको भी भ्रयथार्थेिरूप से साधता 
है, भ्रतः मिथ्यादृष्टि के ज्ञान को मिथ्यारूप कहा गया है । 
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थ्रागे इस सम्यरलान के प्रथ्ट श्रद्ध कहते हैं-- 
प्रन्यार्थोभयपूर्ण काले विनयेन सोपधानं च। 
बहुमानेन समन्वितमनिह्नवं ज्ञानमाराध्यं ॥३६॥। 


| 


झ्रन्वयायं.--] प्रस्थार्थोभयपूर्ण ] ग्रत्थरूप (शब्दरूप), भ्र्थेरूप भौर 
उभय प्रर्थात्‌ शब्दअर्थरूप शुद्धता से परिपूर्ण [ काले ] काल में भ्रर्थात्‌ 
श्रध्ययन काल में आराघन करने योग्य [विनयेन] मन, वचन, काय की 
शुद्धरच्प विनय [च] गौर [सोपधानं] घारनायुक्त [बहुमानेन] प्रत्यन्त 
सन्‍्मान से अर्थात्‌ देव-गुरु-शासत्र के वन्दन, नमस्कारादि | समन्वितं] सहित 
तथा | ग्रनिह्नृव॑] विद्यागुरु को छिपाये बिना [ ज्ञान ]|ज्ञान की [आाराध्यम] 
आ्राराधना करना योग्य है ! 


टीका --'ज्ञानं आराध्यम” श्रद्धावान पुरुषी को सम्यग्जान आराधन 
करने योग्य है । कँसा है ज्ञान ? 'प्रन्थार्थॉभयप्‌र्ण' शब्दरूप है, भ्र्थरूप है 
झौर उभय से पूर्ण है । 


सम्यरज्ञान के श्राठ भ्रंग इस प्रकार है-- 


१. व्यंजनाचार--जहाँ मात्र शब्द के पाठ का हो जानतपना हो उसे 
व्यंजनाचार अंग कहते हैं । 


२ श्रर्थाचार:-जहाँ केवल अथंमात्र के प्रयोजनसहित जानपना हो 
. उसे भ्र्थाचार कहते हैं । 


३. उभयाचार:--जहाँ शब्द और प्रर्थ दोनों में सम्पूर्ण जानपना हो, 
उसे शब्दार्थ उभयपूर्ण श्रद्धा कहते हैं। इसप्रकार यह तोन अंग वर्णन 
किए । भ्रव ज्ञान की आराघना कब करे ? सो कहते हैं:- 


४. कलाचा र:--काले - जिस काल जिस ज्ञान का विचार चाहिए वही 
करना (सूर्योदिय, सूर्यास्त, मध्याक्ल और मध्यरात्रि, इनके पहले झ्रौर पाछे 
का मुहत्ते सन्ध्याकाल है, इस काल को छोड़कर शेष के चार उत्तम कालों में 
पठन-पाठनादिरूप स्वाध्याय करने को कालाचार कहते हैं । चारों सन्ध्या- 
काल की प्रथम तथा पअ्रन्तिम दो घड़ी में, तथा दिग्दाह, उल्कापात, वज्रपात, 
इन्द्रधनुष, सूये-चन्द्रग्रहण, तूफान, भूकम्प श्रादि उत्पातों के काल में सिद्धांत 
ग्रन्थों का पठन-पाठन वर्जित है। हाँ, स्तोतन्र-पझ्राराघना, धर्म कथादिक के 
ग्रन्थ पढ़ सकते हैं । 
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४. विनयाचार:--तथा किस रीति से ज्ञानाराष्न करना ? विनयेत 
प्-नम्नतायुक्त होना, उद्धत नहीं होना । 

६. उपधानाचार:--तथा कंसा ज्ञान ध्राराधना चाहिये? सोपधान-< 
घारणा सहित ज्ञान को भूलना नहीं; उपघान सहित ज्ञान की पश्राराधना 
करना छठवा अंग है । 

७. बहुमानाबचारः--तथा कंसा है ज्ञान? “बहुमानेन सम्न्वितम्‌' ८८ 
ज्ञान का पुस्तक-शास्त्र का, भ्रथवा पढ़ानेवाले का बहुत भादर करना 
इन सहित ज्ञान का आराधन करना सप्तम श्रंग है । 


८. अनिल्ववाचार- तथा फैसा है ज्ञान ? “झनिहक्लवं” - जिस शास्त्र 
अथवा गुरु से भ्रपने को ज्ञान हुआ हो, उसे छिपाना नहीं चाहिए। यह भ्राठ 
अंग (सम्यम्शान के विनय के) हैं । इसप्रकार सम्यरज्ञान भ्रंगीफार करना । 

इति श्रीमद्‌ भ्रमृतचद्र सूरि विरचित पुरुषा्थसिद्ध्युपाय जिसका 
अपरनाम जिनप्रवचन रहस्य कोष है, उसमें सम्यग्शान वर्णन नामक 
दूसरा अभ्रधिकार पूर्ण हुआ । 





भाव भरसन के बिना *' 


सो तत्त्वज्ञान के कारण प्रध्यात्मरूप द्रव्यानुयोग के स!न्रश हैं 
रा. कितने ही जीव उन शास्त्रों का भी अ्रभ्यास करते हैं; परन्तु 
वहाँ जैसा लिखा है वैसा निर्णय स्वयं करके भाष को झापरूप, पर 
को १२ रूप श्रौर झ्रास्त्रवादि का आास्त्रवादिरूप श्रद्धान नहीं करते । 
मुख से तो यधावत्‌ निरूपण ऐसा भी करें जिसके उपदेश से अन्य 
जीव सम्यर्दष्ट हो जायें। परन्तु जेसे कोई लड़फा स्त्री का स्वांग 
बनाकर ऐसा गाना गाये जिसे सुनकर भश्रन्य पुरुष-सत्री कामरूप हो 
जायें; परन्तु वह तो जेसा सीखा वसा कहता है, उसे कुछ भाव 
भासित नहीं होता, इसलिए स्वयं कामासक्त नहीं होता । उसी 
प्रकार यह जंसा लिखा है वैसा उपदेश देता है; परन्तु स्वयं प्रनुभव 
नहीं करता । यदि स्वयं को श्रद्धान हुआ होता तो भ्रन्य तत्त्व का 
अन्य तत्त्व में न मिलाता; परन्तु इसका ठिकाना नहीं है, इसलिए 
सम्यग्ज्ञान नहीं होता । 














--सोक्षमार्ग प्रकाशक, पद २३७ 


सम्यकचारित्र व्याख्यान 


सम्यग्क्ञान श्रंगीकार करने के पश्चात्‌ धर्मात्मा पुरुषों को क्या 
करना चाहिए वही कहते हैं :-- 

विगलितदर्शनमो हैः समठजसज्ञानविविततत्त्वार्थे: । 

नित्यमपि निःप्रकस्पे: सम्यकचारित्रमालम्ब्यम्‌ ॥॥३७॥। 


प्रन्वयार्थ:-- [ विगलितद शंनमोहै: ] जिन्होंने दर्शत मोह का नाश 
कर दिया है, [ समड्जसज्ञानविदिततत्त्वार्थें: | सम्यग्ज्ञान से जिन्होंने 
तत्त्वार्थ को जाना है [नित्यमपि निःप्रकम्प॑ | जो सदाकाल ग्रकम्प भ्र्थात्‌ 
दृढचित्त वाले हैं, ऐसे पुरुषों द्वारा [ सम्यकचारित्रं ] सम्यक्चारित्र 
[ आ्ालम्ब्यम्‌ ] भ्रवलम्बन करने योग्य है । 


टोका:--'सम्यकचा रित्र श्रालस्यम्‌' - सम्यक्चारित्र अंगीकार 
करना चाहिए । कैसे जीवों को सम्यक्चारित्र श्रंगीकार करना चाहिए ? 
'विग्नलितदर्शनमोहै:ः जिनके दर्शनमोह का नाश हुआ है »र दर्शनमोह के 
नाश होने से जो तत्त्वभ्रद्धानी हुए हैं भ्ोर कंसे हैं? 'समझजसज्ञानविदि- 
तत्ततवार्थे.' - जिन्होंने सम्यग्ज्ञान से तत्त्वार्थ जाना है। तथा कंसे हैं ? 
“नित्यसपि नि:प्रकम्पं:' धारण किए गए भाचरण में निरन्तर निष्कम्प है, 
जो ग्रहण किए हुए भ्राचरण को किसी भी प्रकार नहीं छोड़ते, ऐसे जीवों 
को सम्यकचारित्र अंगीकार करना चाहिए । 
भावाथे: - पहले सम्यग्दशेन प्राप्त कर के सम्यस्ज्ञानी होकर 
तत्पश्चात्‌ निश्चलवृत्ति धारण करके सम्यकचारित्र अ्ंगीकार करना 
चाहिए । 
भ्रागे सम्यरज्ञान के बाद ही सम्यकचारिश्र श्रगोकार करने का 
कारण कहते हैं :-- 
न हो सम्यग्व्यपदेशं चरित्रमज्ञानपूर्वकं लभते । 
ज्ञानानन्तरमुक्त चारित्राराधनं_ तस्मात्‌ ॥३६८॥ 
. _प्न्वार्थ---[ भज्ञानपुर्जक चरित्र ] भ्ज्ञान सहित चारित्र [ सम्यग्ब्य- 
पदेशं | सम्यक्‌ नाम [ न ही लभते ] प्राप्त नही करता, [ तस्मात्‌ ] 


् 


पुरुषार्थ सिद्ष्युपाय ] [४६ 


इसलिए [ ज्ञानानन्तरर | सम्यरज्ञान के पश्चात्‌ ही [ चारिश्राराधन ] 
चारित्र का आराधन [ उक्तम्‌ ] कहा गया है। 


टीका:-- अज्ञानपूर्व कं चारित्र सम्यग्व्यपरदेश न हि लभते' - जिसके 
पूर्व में भ्ज्ञानभाव हो, ऐसा चारित्र सम्यक संज्ञा को प्राप्त नहीं होता । 
प्रथम यदि सम्यग्ज्ञान न हो और पापक्रिया का त्याग करके चारित्रभार 
धारण करे तो उस चारित्र को सम्यकत्वता प्राप्त नहीं पोती । 


जेसे बिना जाने औषधि का सेवन करे तो मरण ही हो, उसी प्रकार 
सम्यग्ज्ञान रहित चारित्र का सेवन करना संसार को बढ़ाता है। जीवरहित 
मृत शरीर में इन्द्रियों के आकार किस काम के ? उसी प्रकार सम्यग्ज्ञान 
शून्य शरीर के वेष या क्रियाकाण्ड के साधन से शुद्धोपयोग की प्राप्ति नहीं 
होती । 'वस्मात्‌ ज्ञानानन्तरं चारिश्राराधनं उक्तम्‌' - ग्रतः सम्यग्ज्ञान की 
प्राप्ति के पश्चात्‌ ही चारित्र का श्राराधन करमभा कहा है । 


चारित्रका लक्षरा 
चारित्रं भवति यतः समस्तसावशद्ययोगपरिहरणात्‌ । 
सकलकषायबिमुक्तः विशदमुदासीनमात्मरूपं तत्‌ ॥॥३९॥॥ 


श्रन्वयार्थ:--[ यतः:] कारण कि [तत ] वह [चारित्र॑ ] चारित्र 
[समस्तसावद्ययोगपरिहरणात | समस्त पापयुक्त मन, वचन, काय के 
त्याग से [ सकलकषायविसमुक्त ] सम्पूर्ण कषाय रहित [विशबं] निर्मल 
[उदासीन ] परपदार्थों से विरक्तिरूप और [आात्मरूप | आझात्मस्वरूप 
[भवति ] होता है । 

टोका:--'यत: समस्त सावद्ययोगपरिहरणात्‌ चारित्रं भवति' - 
समस्त पापसहित मन, वचन, काय के योग का त्याग करने से चारित्र होता 
है । मुनि पहले सामायिक चारित्र अंगीकार करता है, तब ऐसी अंतिज्ञा 
करता है, 'अहं सर्बतावच्ययोगविरतो5स्मि” मैं सवे पापसहित योगों का 
त्यागी हूँ। कंसा है चारित्र ? 'सकलकथायबिमुत्तम' समरत कषयों का 
ग्रभाव होने पर यथारूयात चारित्र होता है। तथा कंसा है ? 'विशवम्‌' - 
निर्मल है। आत्मसरोवर कषायरूपी कीचड़ से मेला था, कषाय का प्रभाव 
होने पर सहज ही निर्मलता हो गई। तथा कंसा है ? “उदासीनसमभ्‌' - 
पर द्रव्य से विरक्ति स्वरूप है। 'तत्‌ आ्रात्मरूपं बतेते' - वह चारित्र आत्मा 
का स्वरूप है। कषाय रहित जो आत्मा का स्वरूप प्रगट हुआ है, बही - 
सदाकाल रहेगा; इस भअपेक्षा से श्रात्मा का स्वरूप है, नवीन झावरण कभी 


५०] [ पुरुषार्थसिद्ध्युपाय 


भी नहीं होगा । सामायिक चारित्र में सकल चारित्र हुआ, परन्तु संज्वलन 
कषाय के सद्भाव से मलिनता नहीं गई, इसलिये जब सकल कषायेरहित 
हुआ, तब यथाख्यात नाम पाया, जैसा चारित्र का स्वरूप था, वैसा प्रगट 
हुआ । 

प्रश्न:--शुभोपयोगरूप भाव है, वह चारित्र है या नहीं ? 

उत्तर:--शुभोपयोग विशुद्ध परिणामों से होता है झऔर विशुद्धता 
मन्दकषाय को कहते हैं, इसलिए कषायों की हीनता के कारण कथंचित्‌ 
चारित्र कहलाता है। 


प्रश्न:--देव-गुरु-शास्त्र, शोल, तप, संयमादि में अत्यन्त रागरूप 
प्रवतेन करते हुए भी उसे मन्दकषाय कंसे कह सकते हैं ? 


उत्तर:--विषय-कषायौ दिक के राग की श्रपेक्षा तो वह मनन्‍्द कषाय 
ही है; क्योंकि उनके राग में क्रोध, मान, माया तो है ही नहीं, भब रहा 
प्रीतिभाव की अपेक्षा लोभकषाय, किन्तु वह भी सांसारिक प्रयोजनयुक्त नही 
है; अ्रत: उसकी भी मन्दता है। यहां भी ज्ञानी जीव रागभाव से प्रेरित 
होता हुआ अशुभ राग को छोड़कर शुभ राग में प्रवर्तन करता है; किन्तु 
उस शुभराग को उपादेयरूप श्रद्धान नहीं करता, श्रपितु उसे श्रपने शुद्धोप- 
गोगरूप चारित्र के लिए मलिनता का ही कारण जानता है। अशुभोपयोग 
में तो कषायों की तीव्रता हुई है, अत: वह तो किसी भी प्रकार चारित्र 
संज्ञा को प्राप्त नहीं हो सकता । 


चारित्र के भेद 
हिसातो:तृतवचनात्स्तेयादब्रह्मतः परिग्रहतः । 
कात्स्व्येंददेशविरतेश्चारित्रं जायते द्विविधम्‌ ॥४०॥ 
प्र्वयाथे:--[ हिसात:] हिसा से [अनुतबचनात्‌ | भ्सत्य भाषण 
से स्तेयात्‌ चोरी से [शअश्नह्मत:] कुशील से और [परिग्रहतः | परिग्रह 
से [ कात्स्थेकदेशबिरते:] स्वदेश भर एकदेश त्याग से बह [चारित्र] 
चारित्र [द्विविधम्‌ | दो प्रकार का [ जायते ] होता है । 


टोका:--चारित्र द्विविध्ध जायते' - चारित्र दो प्रकार से उत्पन्न 
होता है। किस प्रकार से ? हिसातः, भ्रनतवचनात्‌, स्तेयात्‌, प्रन्नह्मत: 
परिग्रहत: कात्स्न्पेंकदेशविरते:' - हिसा, भुठ, चोरी, कुशील और परिग्रह 
के सवेदेश तथा एकदेश त्याग से चारित्र के दो भेद होते हैं । 
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भावा्:--हिंसादिक का वर्णन आगे किया जा रहा है, इनके सर्वथा 
त्याग को सकलचारित्र भौर एकदेश त्याग को देशचारित्र कहते हैं। 


भ्रागे इन दोनों प्रकार के चारित्रों के स्वामी को बतते हैं-- 


निरत: कात्स्न्यनिवत्तो भवति यतिः समयसारमृतो5्यम्‌ । 
या त्वेकदेशविरतिनिरतस्तस्यामुपासकोी... भवति ॥।४१॥ 


अन्वयाथे:-- कात्स्ये निवत्तो | - सर्वेथा सर्वेदेश त्याग में [मिरत: ] 
लीन [श्यं यति:] यह म्‌नि [ समयसारभूत:]| शुद्धोपयोगरूप स्वरूप में 
आचररा करनेवाला [ भ्रवति ] होता है [या तु एकदेशविरति:] भौर जो 
एकदेशविरति है [ तस्यां निरत:] उसमें लगा हुआ [उपासक: ] उपासक 
श्र्थात्‌ श्रावक [ भवति ] होता है । 


टीका:- “कात्स्स्यथनिवत्तोी निरतः श्रयं यति: भवति/--(जिसके 
अन्तरंग में तो तीन कषायरहित शुद्धि का बल है तथा) पांच पाप के सर्वेथा 
सर्वेदेश त्याग में जो जीव लगा है, वह मुनि है। 'अझयं समयसारमुत:-- 
यह मुनि शुद्धोपयोगरूप शुद्धात्मास्वरूप ही है । मुनि तो शुद्धोपयोगस्वरूप 
ही होता है, जो शुभोपयोगरूप भाव है, वह भी इस मुनि की पदवी में 
कालिमा समान है । 'तु एकदेशविरतिः तस्यां निरतः उपासकः भवति'- 
जो पांच पापों के कथंचित्‌ एकदेश त्याग में लगा हुआ जीव है, वह 
श्रावक है । 


भावार्थ:--सकलचा रित्र का स्वामी तो मुनि है श्रौर देशचारित्र का 
स्वामी श्रावक है । 


श्रागे कहते हैं कि पांच पाप एक हिसास्वरूप हो हैं :-- 


श्रात्मपरिरासहिसनहेतुत्वात्सबंसेव हिसेतत्‌ । 
अ्रनुतवचनादिकेवलमुदाहतं शिष्यवोधाय ॥॥४२॥। 


भ्रन्वया्े :-- [ श्रात्मपरिरषाम हिसनहेतुत्वात्‌ |] आत्मा के शुद्धोपयोग- 
रूप परिणामों के घात होने के कारण [एतत्सबे | यह सबं [हिसेव | 
हिंसा ही है । [भ्रनतवचनादि ] भ्रसत्य बचतादिक के भेद [ केवल | केवल 
[शिष्यवोधाय | शिष्यों की समझाने के लिए [उदाहृतम्‌ | उदाहरणरूप 
कहे गए हैं । 


(दुस्पारतिदृषुणा 


टीका:--'सर्व' एतत्‌ हिंसा एक--ये समस्त पांचों पाप हिचा 
ही हैं। किसलिए ? आत्मपरिणामहिसनहेतृत्वात्‌ - भात्मा के शुद्धीप- 
'योगरूप परिणामों के घात के कारण हैं, ग्रत: ये सर्व हिंसा ही हैं । 
प्रश्वः--यदि हिंसा ही हैं, तो पत्य भेद क्‍यों कहे गए ? 
उत्तर:--अनृतव बनावि कैकल शिष्यवोधाय अबाहुतम्‌' - अनृत- 
बचनादि के भेद मात्र शिष्य को समभाने के लिए उदाहरणरूप से कहे 
गए हैं। जो शिष्य हिंसा के विशेष को न जाने, तो उसके लिये हिंसा के 
उदाहरण अनृतवचनादि कहे गए हैं । हिंसा का एक भेद भ्रनृतवचन है, 
एक चोरी है - इस भांति उदाहरणरूप जानना । 


४२३] 


झागे हिसा का स्वरूप कहते हैं:-- 
यत्खलुकषाययोगात्प्राणानां. द्रव्यभावरूपाणाम्‌ । 
व्यपरोपरास्य कररणं सुनिश्चिता भवति सा हिसा ॥४३।। 


ग्रन्वयार्थ:--[ कषाययोगात्‌ | कषायरूप से परिणमित मन, वचन, 
काय के योग से [यत्‌ ] जो [द्रव्यभावरूपाणाम्‌ ] द्रव्य श्रौर भावरूप दो 
प्रकार के [प्राणानां] प्राणों का [व्यपरोपरास्थ करणं] व्यपरोपण 
करना - घात करना [सा] वह [खलु] निश्चय से [सुनिश्चिता] भली- 
भांति निश्चित की गई [हिसा] हिंसा [भथति] है । 


टीका:--खलु॒ कषाययोगात्‌ यत्‌ व्रव्यभावरुपाणां प्राणानां 
व्यपरोपशत्य करण सा सुनिश्चिता हिसा भवत्ति' -- निश्चय से कषायरूप 
परिणमित हुए मन, वचन, काय के योग के हेतु से द्रव्यभावरूप दो प्रकार 
के प्राणों को पीड़न करना - घात करना निश्चय से हिसा है । 


भावार्थ:--अपने मन में, वचन में या शरीर में क्रोष कषाय प्रगट 
होने पर प्रथम तो अपने शुद्धोपयोग भावप्राण का धात हुआ । यह हिसा 
तो अपने भावध्राण के व्यपरोपरणा होने के कारण पहले ही हो गई, दूसरी 
हिसा तो होवे ग्रथवा न भी होवे । पश्चात्‌ कदाचित्‌ सीछ्कषायरूप होने 
पर अपने दीर्घश्वांसादिक से श्रथवा हाथ-पैर से भ्रपने भ्रंग को पीड़ा उत्पन्न 
करे या अपधात करके मर जाय, तो इसमें भ्रपने द्रव्यप्राण के घातरूप 
हिंसा हुई अथवा यदि कषाय से भ्रस्यजीव को कुबचन कहा, ममंभेदी हास्य 
किया या ऐसा काय्ये किया जिससे उसका गअन्तरंग पीड़ित होकर कषायरूप 
परिणाम हो जायें, तो परके भावप्राण के व्यपरोपरा से हिसा होती है । 
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जहाँ कषाय के वशीभूत होकर प्रभादी हुआ भन्‍य जीव के शरीर को पीड़ा 
पहुंचाई भ्रथवा प्राणनाश किया वहाँ पर के द्रव्यप्राण' के.घात से हिंसा 
हुई | इस प्रकार हिसा का स्वरूप कहा । 


झागे हिसा झौर अहिंसा का निश्लय से लक्षश वर्शान करते हैं:--- 


श्रप्राडुर्भाव: खलु रागादोनां भवत्यहिसेति 
तेबामेबोत्पत्तिहिंसेति जिनागमस्य संक्षेप: ।॥४४॥॥ 


झ्रन्वयाथे:-- [ खलु ] निश्चय से [ रागादीनां ] रागादि भावषों का 
[ प्रप्मादुर्भाव: ] प्रकट न होता [ इति ) यही [ अ्रहिसा | अहिंसा 
[ भवति ] है श्र [ तेबामेव | उन रागादि भावों का [ उत्पत्ति: ] 
उत्पन्न होना ही [| हिंसा ] हिंसा [ भवति ] है, | इति ] ऐसा [ जिना- 
गभस्य ] जन सिद्धान्त का [ संक्षेप: ] सार - निचोड है। 

टीका:-- 'ललु रागादीनां अप्रादुभवि: इति अहिसा भवति-- 
निश्चय से रागादि भावों की उत्पत्ति न होना ही श्रहिसा है । 

श्रपने शुद्धोपयोगरूप प्राणों का घात रागादि भावों से होता है, इस- 
लिए रागादि भावों का श्रभाव होना ही अ्रहिसा है । श्रोदि शब्द से ढ्वं ष, 
मोह, काम, क्रोध, मान, माया, लोभ, हास्य, शोक, जुगुप्सा प्रमादादि 
समस्त विभावभाव जानना चाहिए। इनके लक्षण कहते हैं - अपने को कोई 
(पदार्थ) इृष्ट जानकर प्रीतिरूप परिणाम का होना राग है, अ्रनिष्ट जाव- 
कर भअप्रीतिरूप परिणाम का होना ह्व ष है, पर द्रव्य में ममत्वरूप परिणाम 
होना मोह है, मैथनरूप परिणाम काम है, इसने प्रनुच्तित. किया - ऐसा 
जानकर पर को दुःखदायक परिणाम क्रोध है, दूसरे से प्रपने को बड़ा 
मानना मान है, मसन-वचन-काय में एकता का अ्रभाव माया है, पर द्रव्य के 
साथ सम्बन्ध करने की इच्छारूप परिणाम लोभ है, भली-बुरी चेष्टा 
देखकर विकसितरूप परिणाम हास्य है, आतंरूप परिणाम शोक है, 
ग्लानिरूप परिणाम जुगुप्सा है, कल्याणकारी कार्य में अ्रनादर करना प्रमादे 
है - इत्यादि समस्त विभावभाव हिसा को पर्यायें हैं, इनका न होना हो 
प्रहिसा है । 'तेषासेव उत्पत्ति: हिसा! -उन रागादिभावों का उत्पन्न 
होना ही हिंसा है, 'इति जिनागमस्य संक्षेप: - ऐसा जैत सिद्धान्त का 
रहस्य है । े 

भावाज:--जैन सिद्धान्त का विस्तार बहुत है, परस्तु सबका रहस्य 
संक्षेप में इतना ही है कि धर्म का लक्षरा पहिसा है झौर रागादिभावों का 
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प्रभाव होना वही अहिंसा हैं, इसलिए जैसे बन सके वैसे तथा ज़ितना बन 
सके उतना (स्वसन्मुखताद्वारा) रागादिभावों का नाश करना चाहिए। 
वही श्रन्य॒प्रन्थोंमें कहा है:-- 
रागादीशामराप्पा श्रहिसा गत्तति देसिदं समये । 
ते सिचे वृष्पेत्तों हिसेति जिणेहि खिहिद । 
प्रश्न:--हिसा का लक्षण पर जीव के प्राणों को पीड़ा पहुंचाना क्‍यों 
नहीं कहा ? 
उत्तर:--क्योंकि इस लक्षण में श्रतिव्याप्ति और श्रव्याप्ति दोनों 
दोष लगते हैं । 


वहां प्रथम हो प्रतिव्याप्ति दोष बताते हैं:-- 


युक्ताचरणस्थ सतो रागाद्यावेशमन्तरेशावि । 
न ही भवति जातु हिसा प्राराव्यपरोपरणादेव ।४५॥। 


झनन्‍्वयारथ:--[ भ्रपि ] और | युक्ताचरणस्य | योग्य आचरणवाले 
| सतः ] सन्‍्त पुरुष के [ रागाश्यावेशमन्तरेश | रागादिभावों के बिना : 
[ प्रारपरव्यपरोपणात्‌ | केवल प्राण पीड़न से [ हिसा | हिसा [ जातु एवं 
कभी भी [ न हि ] नहीं [भवति | होती । 

टीका:--'श्रपि युक्ताचरणस्य सत: राग्राद्यावेशमन्तरेण प्राराव्यप- 
रोपणात्‌ एव जातु हिसा न हि भवति' - निश्चय से जिनका आचररा योग्य 
प्रयत्न पृवेक है, ऐसे सन्त पुरुषों को रागादिभावों के प्रवेश बिना केवल 
परजीव के प्रारपीड़न करने मात्र से ही कदाचित्‌ हिंसा नहीं होती । 

भावार्थ:--महापुरुष ध्यान में लोन है श्रण्वा गमनादि में सावधानी 
से यत्नपूर्वक प्रवर्तन कर रहे हैं श्रौर कदाचित्‌ इनके शरीर के सम्बन्ध से 
किसी जीव के प्राणों को पीड़ा पहुंच गई तो भी इनके हिंसा का दोष नहीं 
है, कारण कि इनके परिणाम में कधाय भाव नहीं था, इसलिये परजोव के 


प्राणों को पीड़ा होने पर भी हिंसा नहीं कहलाती, भ्रत: अ्तिव्याप्ति दोष 
लगता है । 


आगे भ्रव्याप्ति दोष बताते हैं:-- 
व्युत्थानावस्थायां रागादिनां वशप्रवत्तायाम्‌ । 
ख्रियतां जोबो मा वा घावत्यग्रे ध्‌व॑ हिसा ॥४६। 
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अन्ययाथ:--[ रागादोनां | रागादिभावों के [ वशप्रवसायाभ्‌ ] 
वश में प्रवतेती हुई [व्युट्यानावस्थायां ] ग्रयत्नाचाररूप प्रमाद अवस्था में 
[ जीवः |] जीव [ स्िय्रतां | मरे [ वा ] प्रथवा [ मा ज्ियतां | न 
मरे [ हिसा ] हिसा तो [भ्रव] निश्चय से [श्ग्ने] आगे ही | भावति ] 
दौड़ती है । * 

टीका:--रागादीनां बशप्रवत्तायां व्युत्यानावस्थायां जोब: जियतां 
था मा ख्रियतां हिसा ध्र्‌वं श्रग्न धावति'--रागादि प्रमादभावों के वशीभूत 
होकर उठने बैठने ग्रादिरूप क्रिया में जीव मरे भ्रथवा न मरे, किन्तु हिंसा 
तो निश्चय से भागे दोड़ती है । 

भावार्थ:--जो प्रमादी जीव कषाय के वश होकर गमनादि जिया में 
यत्नरूप प्रवर्तत नहीं करते भ्रथवा उठते-बैठते क्रोधांदि भावरूप परिशणमन 
करते हैं तो वहाँ जीव कदाचित्‌ मरे या न मरे, परन्तु इसे तो कषाय भाव 
से अवश्य हिंसा का दोष लगता है। भ्र्थात्‌ पर जीव के आख को पीड़ा 
न होते हुए भी प्रमाद के सद्भाव से हिंसा कही जाती है, इसलिए उस 
लक्षण में ग्रव्याप्ति दोष लगता है । 

प्रश्न:-हिसा का ग्रथे तो घात करना है, पर जीव के प्राण का घात 
किये बिना हिंसा कैसे कही जा सकती है ? 

इसका उत्तर शझ्रागे कहते हैं: - 

यस्मात्सकषायः सन्‌ हन्त्यात्मा प्रथममात्मतात्मानस्‌ । 
पश्चाज्जायेत न वा हिंसा प्राष्यन्तराणां तु ॥॥४७॥। 

झन्वयार्थ:--[ बस्मात ] कारण कि [ झ्ात्मा] जीव [ सकथाय: सन्‌ ] 
कषायभाव युक्त होने से [ प्रथर्म | प्रथम [ आत्मता ] श्रपने से ही 
[ श्लात्मानं ] अपने को [ हन्ति | घात करता है [तु] भोर [ पश्चात्‌ ] 
पीछे से भले ही [ प्राष्यन्तराणां | दूसरे जीवों की [ हिसा ] हिंसा 
[ जायेल | हो [ बा | भ्रधवा [न] नहो। 

टोका:- 'यस्मात सकवायः सन्‌ पब्रात्मा प्रथम आत्मना आात्मानं 
हन्ति तु॒ पश्चात्‌ प्राण्यन्तराणां हिंसा जायेत वा न जायेत' - कारण कि 
कषायभावयुक्त हुआ आत्मा पहले अ्रपने द्वारा ही अपना घात करता है, 
पश्चात्‌ अन्य प्राणी - जीवों का घात हो प्रथवा न हो । 

भावाध:-हिंसा तो घात को ही कहते हैं; परन्तु घात दो प्रकार का 
है - एक आत्मघात भौर दूसरा परघात । जब इस झात्मा ने कषाय भाषों 
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से परिणमन करके अपना बुरा किया, तब आत्मघात तो पहले ही हो 
गया, तत्पश्चात्‌ प्रन्य जीव का आयुष्य पूरा हो गया हो अबवा पाप के 
उदय हो तो उसका भी घात हो जाये । तू उसका घात तो नहीं कर सकता, 
कारश कि उसका धात तो उसके कर्माधीन है, इसके तो अपने भावों का 
दोष है । इसप्रकार प्रमाद सहित योग में आत्मघात की अपेक्षा तो हिसा 
हो ही गई । 

झब परधात की अपेक्षा भो हिसा का सद्भाव बताते हैं:- 


हिंसाया भ्रदिरमणं हिसा परिरशा सनसपि भवति हिसा । 
तस्मात्प्रमत्तयोगे प्राराव्यवरोपणणं. नित्यम्‌ ॥।४८।। 
पझ्न्वयार्थ:-[ हिसाया: ] हिसा से | अविरमरणं ] विरक्त न होने 
से [हिसा] हिसा होती है और [परिणमन | हिसारूप परिणमन करने से 
[ श्रपि | भी [ हिसा ] हिसा [भवति] होती है, | तस्मात्‌ ] इसलिये 
[ प्रमत्तयोगे ] प्रमाद के योग में [ नित्य ] निरन्तर [ प्रारव्यपरोपरा ] 
प्राणशधात का सद्भाव है । 

टीका:-हिसाया अविरमरं हिसा, परिणसन भ्रपि भवति हिसा- 
हिंसा के त्यागभाव का अभाव हिसा है और हिसारूप परिणमन करने से 
भी हिसा होती है । 

परजीव के धातरूप हिसा दो प्रकार की है - एक भ्रविरमरारूप 
और एक परिणमनरूप । 

१. भ्रविरमरारूप हिसा:-जिस काल जीव परजीव के घात में तो 
प्रवर्तन न कर रहा हो, श्रपितु किसी भ्रन्य कार्य में प्रवर्ते रहा हो, 
परन्तु हिसा का त्याग न किया हो. उसका उदाहरणः-जैसे किसी के 
हरितकाय का त्याग नहीं है और वह क्रिसी समय हरितकाय का भक्षरा 
भी नहीं करता है, बसे ही किसी के हिंसा का त्याग तो नहीं है भ्रौर वह 
किसी सयय हिंसा में प्रवतेन भी नही करता; परन्तु भ्रन्तरज्ध में हिसा 
करने के प्रस्तित्वमाव का नाश नहीं किया, इसको झ्विरमरारूप हिसा 
कहते हैं । 

२. परिशमनरूष हिला:-जिस समय जीव परजीव के घात में मन 
से, वचन से श्रथवा काय से प्रवर्तन करे, उसे परिस्पमनरूप कहते हैं । 

यह हिंसा के दो भेद कहे । इन दोनों भेदों में प्रमादसहित योग का 
प्रस्तित्व है । 'तस्मात्‌ प्रमत्तयोगे नित्य प्राशव्यपरोपरां - इसलिए प्रमाद- 
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सहित योग में सदाकाल परजीब की भ्रपेक्षा भी प्राशघात का सद्भाव 
झाया । इसका अभाव तो तभी हो सकता है, जब यह जीव परहिसा का 
त्याग करके प्रमादरूप न परिणमे । जबतक प्रमांद पाया ज,ता है, तबतक 
हिसा का भ्रभाव तो किसी भी प्रकार नहीं हो सकता । 


प्रश्न:--यदि अपने प्रमादरूप परिणामों से ही हिंसा उत्पन्न होती 
है, तो बाह्य परिग्रहादि का त्याग किसलिए कराया जाता है ? उसका 
उत्तर भ्रागे कहते हैं :-- 


सृक्ष्मापि न खलु हिसा परवस्तुनिबन्धना भवति पुसः । 
हिसायतननिवृत्ति:ः परिणामविशुद्धपे तदपि कार्या ॥४६॥॥ 


प्रस्वयाथं:-- [ खलु] निश्चय से [पुसः] आ्रात्मा के [परवस्तु- 
निबन्धना] परवस्तु के कारण से उत्पन्न हो - ऐसी [सूक्महिसा श्रषि | 
सूक्ष्म हिसा भी [न भवति)] नहीं होती, [तदषि] तो भी [परिशयाम- 
विशुद्धये | परिणामों की निर्मेलता के लिये [हिसायतननिवत्तिः] हिसा के 
स्थानरूप परिग्रहादि का त्याग [ कार्या] करना उचित है। 

टोकाः - 'खलु पु सः परवस्तुनिबन्धना सृक्ष्मापि हिंसा न भवति' - 
निश्चय से आत्मा के परवस्तु के कारण से उत्पन्न हो - ऐसी रंचमात्र भी 
हिसा नहीं होती । 

परिणामों की अशुद्धता के बिना परवस्तु के निमित्त से अंशमात्र भी 
हिंसा का दोष नहीं लगता। यद्यपि निश्चय से तो ऐसा ही है, ताप 
परिणामविशुद्धये हिंसायतननिवृत्ति: कार्या' - तथापि परिणामों की 
निर्मेलता के लिए हिसा के स्थानरूप परिग्रहादि का त्याग भ्रवश्य करना 
चाहिए | 

भावार्थ:--जो भी परिणाम होता है, वह किसी वस्तु का अ्वलम्बन 
पाकरके ही होता है। यदि सुभट की माता के सुभट पुत्र विद्यमान हो, 
तब तो ऐसे परिणाम होते हैं कि 'मैं सुभट को मारूँ,' परन्तु जो बांभ है 
झ्ौर जिसके पुत्र ही नहीं है, तो ऐसे परिणाम कैसे उत्पन्न हो सकते हैं कि 
“मैं वन्ध्या के पुत्र को मारू”; इसलिये यदि बाह्य परिग्रहादि का निमित्त 
हो, तब तो उनका अवलम्बन पाकर कषायरूप परिणाम होते हैं; परन्तु 
याद परिग्रहादि का त्याग कर दिया हो, तब निमित्त के बिना - अवलम्बन 
के ।बना किस तरह परिणाम उत्पन्न हों? भ्रत: अपने परिणामों की शुद्धता 
के लिये बाह्यकारणारूप परिप्रह्यदि का त्याग भी करना चाहिये । 
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झागे एक पक्षबाले का निषेध करते हैं:-- 


निश्चयमबुध्यमानो यो निश्चयतस्तमंव संश्रयते । 
नाशयति कररफचरणांं स बहिः करणालसो बाल: ॥।५०॥। 


अ्रन्वयार्थ--[ यः] जो जीव [ निश्चयं | यथार्थ निश्चय स्वरूप को 
[अबुध्यसान:] न जानकर [तमेवब | उसे ही [निश्चयत:] निश्चय श्रद्धा से 
[संभ्रयते| अंगीकार करता है, [स] वह [बाल:] मूर्ख [बहिः 
करशालस:] बाह्य क्रिया में आलसी है और [कररसचरणं] बाह्यक्रिया- 
रूप भाचरण का [नाशयति] नाश करता है । 

टीका:-- 'यः निश्चय श्रबुध्यमान: निश्चयत: तमेव संश्रयते सः 
बाल, कररणचररा नाशयति' - जो जीव निश्चय के यथार्थ स्वरूप को तो 
जानते नहीं श्र बिना जाने मात्र निश्चय के श्रद्धान से अन्तरंग हिंसा 
को ही हिसा जानकर श्रंगीकार करते हैं, वे अज्ञानी दया के श्राचरण को 
नष्ट करते हैं । 


जो कोई केवल निश्चय का श्रद्धानी हकर यह कहता है कि, 'यदि 
मैं परिग्रहादि रखू अथवा अष्टाचाररूप प्रवत्तेन करूँ तो इससे क्‍या हुआ ? 
मेरे परिणाम ठीक होना चाहिए - ऐसा कहकर जो स्वछन्द प्रवतेन करता 
है, उस जीव ने दया के आचरण का नाश किया, वह बाह्य में तो निर्देय 
हुआ ही तथा भ्रन्तरज्भ निमित्त पाकर परिणाम अशुद्ध होते है, इसलिए 
अन्तरज्ध की अपेक्षा भी निर्देय हुआ । कसा है वह जीव ? बाह्य द्रव्यरूप 
अ्रन्य जीव की दया में आलसी है, प्रमादी है अथवा इसी सूत्र का ग्रन्य 
प्रकार से भी अर्थ करते हैं - 'यः निश्चयं भ्रबृध्यमान: तमेव निश्चयत: 
संश्षयते सः बाल: करुणा भ्राचररण नाशयति' - जो जीव निश्चय के स्वरूप 
को न जानकर व्यवहाररूप बाह्य परिग्रहादि के त्याग को ही निश्चय से 
मोक्षमार्ग जानकर अ्रंगीकार करता है, वह जीव शुद्धोपयोगरूप आझात्मा की 
दया का नाश करता है । 

जो जीव निश्चयनय के स्वरूप को तो जानता नहीं और केवल 
व्यवहारमात्र बाह्य परिग्रहादि का त्याग करता है, उपवासादिक को 
प्रंगीकार करता है, इसप्रकार बाह्य वस्तु में हेय-उपादेय बुद्धि से प्रवत्तन 
करता है, वह जीव श्रपने स्वरूप अनुभवरूप शुद्धोपयोगमय अहिसा धर्म 
का नाश करता है ! कसा है वह जीव ? “बहिः करुणालस:” उद्यम से 
उसने अशुभपयोग का तो त्याग किया है, परन्तु बाह्य परजीव की दयारूप 
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धर्म के साधन में ही श्रालसी होकर बैठा हैऔर शुद्धोपयोग भूमिका में चढ़ने 
का उद्यम नहीं करता, इसप्रकार एकान्तपक्षवाले का निषेष किया । 

आगे दृव्यहिंसा और भावहिंसा की शभ्पेक्षा से लिश्न भिन्न प्रकार के 
भंग बताते हैं, उसके झाठ सूत्र कहते हैं: - 

झविधायापि हि हिसा हिसाफलभाजनं भवत्येक: । 

कृत्वाप्यपरो हिसा हिसाफलभाजनं न स्यथात्‌ ॥॥५१।। 

भ्रस्वयार्थ:--[ हि] निश्चय से [एक:] एक जीव [हिंसा] हिसा 
[अविधाय श्रषि ] न करते हुए भी [ हिंसाफलभाजनं ] हिसा के फल को 
भोगने का पात्र [भवति] बनता है और [भ्रपरः:] दूसरा [हिंसा क्त्वा 
श्रपि] हिसा करके भी [हिंसाफलभाजनं ] हिसा के फल को भोगने 
का पात्र | न स्थात्‌ | नही होता । 

टोका:-- हि एक: हिंसा भ्रविधाय श्रपि हिंसाफलभाजनं भवर्ति! - 
निश्चय से कोई एक णीव हिसा न करने पर भी हिसा के फल को भोगने 
का पात्र बनता है । 


किसी जीव ने बाह्य हिसा तो नहीं की है; परन्तु प्रमादभावरूप से 
परिणमन किया है, इसकारणा वह जीव उदयकाल में हिंसा के फल को 
भोगता है । 'अ्रपर हिंसा क॒त्वा श्रपि हिंलाफलभाजनं न स्यथात्‌' - दूसरा 
कोई जीव हिसा करके भी हिसा के फल को भोगने का पात्र नहीं होता । 
किसी जीव ने शरीर सम्बन्ध से बाह्य हिंसा तो उत्पन्न की है, परल्तु 
प्रमादभावरूप परिणमन नहीं किया; श्रतः वह जीव हिसा के फल का 
भोक्ता नही होता । 

एकस्यथाल्पा हिसा ददाति काले फलमनल्पम्‌ । 

अन्यस्य महाहिसा स्वल्पफला भवति परिषाके (॥५२।) 

प्रग्वयार्थ: - [ एकस्य ] एक जीव को तो [झ्ल्पा] थोड़ी [ हिसा] 
हिसा [काले ] उदयकाल में [ श्रनल्पभ्‌ | बहुत [फलं ] फल को [ददाति] 
देती है श्रौर [ भ्रन्यस्य ] दूसरे जीव को [महाहिसा| महान हिसा भी 
[परिषाके |] उदयकाल में [स्‍्वल्पफला] अत्यन्त थोड़ा फल देनेवाली 
(भिवतति | होती है । 


टोका: - एकस्य अल्या हिसा काले झ्नल्पं फल ददाति' -- किसी 
एक जीव को थोड़ी भी हिसा उदयकाल में बहुत फल देती है । 


$०] [प्ररुषार्थसिद्ष्युपाय 


किसी जीव ने बाह्य हिंसा तो थोड़ी की परन्तु प्रमादी होकर 
कथायरूप बहुत परिणमन किया; इसलिये उदयकाल में हिंसा का फल 
बहुत पाता है । 'अ्रन्यस्थ महाहिसा परिपाके स्वल्पफला भवति' - अन्य 
किसी जीव की बड़ी हिसा उदयकाल में थोड़े ही फल को देनेबाली 
होली है । ह 

किसी जीव ने कारणवश बाह्य हिसा तो बहुत की; परन्तु उस 
क्रिया में उदासोन रहा, कषाय थोड़ी की, इसलिए उदयकाल में हिंसा 
का फल भी थोड़ा ही प्राप्त करता है। 


एकस्य सेब तीव्र दिशति फल संब मन्दमन्यस्य | 
ब्रजति सहकारिणोरपि हिसा बंचित्यमत्र फलकाले ।।५३।। 


अ्रन्वयार्थ:--[ सहकारिसो: अ्रपि हिसा] एक साथ मिलकर की 
हुई हिसा भी [ श्रत्र | इस [ फलकाले ] उदयकाल में [ बंचिश्र्यम्‌ | विचित्रता 
को [ब्रजति] प्राप्त होती है श्रौर [एकस्य |] किसी एक को [सा एव ] 
वही हिंसा [तीब्र ] तीत्र [फल] फल [दिशति] दिखलाती है और 
[ भ्रन्यस्य ] किसी दूसरे को [सा एव] वही [हिसा ] हिंसा [मनन्‍्दम ] 
तुच्छ फल देती है । 

टीका:--'सहकारिरो: अ्षि हिंसा श्रत्र फलकाले बैचित्र्य त्रजति' - 
दो पुरुषों के द्वारा एक साथ मिलकर की गई हिसा फल के समय विचित्र 
रूप - अनेक प्रकारता को प्राप्त होती है, वही कहते हैं - 'एफस्य संब तीज 
विशत्ति' - एक पुरुष को तो वही हिसा तीज फल को देती है, '“ग्रन्यस्य सा 
एवं मन्‍्द फल दिशति' - दूसरे जीव को वही हिंसा मन्दफल को देती है । 

भावाथे:- दो पुरुषों ने बाह्य हिसा तो एक साथ की; परन्तु उस 
कायें में जिसने तोब्रकषाय से हिसा की, उसके आसक्तता श्रधिक होने से 
उदयकाल में तीब्रफल होता है, जिसके मन्दकषाय से झासक्तता विशेष नहीं 
हुई, उसे उदयकाल में मन्दफल प्राप्त होता है । 


प्रागेव फलति हिसा क्रियमारणा फलति फलति च कंता अ्रपि । 
आरमभ्य कतु सकृतापि फलति हिसासुभावेन ॥॥४५४।॥। 
प्रन्वयार्थे:--[ हिंसा] कोई हिंसा [प्राक््‌ एव] पहले ही [फलति] 

फल देती है, कोई [ क्रियमारता ] करते-करते [फललि] फल देती है, कोई 
[कता क्रपि] कर लेने के बाद [फलति] फल देती है [चर] ओर कोई 


पुरुषार्थंसिद्ध्युधाय ] [६१ 


कछितु म्‌ झारम्य] हिंसा करते का झारम्भ करके [अकता क्‍त्रषि] न किये 
जाने पर भी [फलति] फल देती है। इसी कारश [हिंसा] हिसा 
[अनुभावेत्र ] कषायभाव अनुसार ही [फलति] फल देती है । 


टीकाः--“च हिंसा प्राक एक फलति' - कोई हिंसा पहले फल देती 
है । किसी जीव ने हिसा का विचार किया था, परन्तु वह तो नहीं बन 
सकी किन्तु, उस विचार से जो कर्म बांधा था, उसका फल उदय में 
आया; तत्पश्चात्‌ हिसा का जो विचार किया था, वह कार्य भी बाह्य में 
बन गया, इसतरह हिसा पहले ही फल देती है । 


“क्रियसारणा फलति' - तथा कोई हिसा करते समय ही फल देती 
है । किसी ने हिसा का विचार किया श्ौर उससे जो कर्म बन्ध किया, वह 
कर्म जिस समय उदय में श्राया, उसी समय विचारानुसार बाह्य हिसा 
बन गई - इसतरह हिंसा करते हुए ही उसका फल प्राप्त होता है । 


'कता अ्रषि च फलति' - तथा कोई हिंसा करने के बाद फल देती 
है । किसी ने हिसा का विचार किया श्रौर विचार अनुसार बाह्य हिसा भी 
कर ली, परन्तु उसका फल बाद में उदय में श्राया - इस भाँति कर लेने के 
बाद में हिसा फलित हुई । 


“हिंसा कतु म्‌ श्रारभ्य झ्षि फलति' - किसी ने हिंसा करने की 
शुरुआत की; परन्तु बाद में नहीं की, तो भी वह फलित होगी। कोई 
जीव हिंसा का विचार करके हिंसा करने में उद्यमी हुआ, किन्तु बाद में 
कारणवश हिंसा नहीं की, ऐसी हिसा भी फल देती है। 


इसप्रकार फल होने का कारण कहते हैं। 'अनुभावेन! -कषायभाव 
अनुसार फल होता है। यही पद अगले सूत्रों में भी 'देहली दीपक न्याय 
को तरह सव्वत्र जान लेना, इसलिए मध्य में कहा है । 


एक: करोति हिसां भवन्ति फलभागिनों बहवः। 
बहवो विदधति हिंसां हिसाफलभुग भवत्येकः ।।५५॥।। 


भ्रन्ववार्थ:-- [ एक: ] एक पुरुष [हिंसां] हिंसा [करोति] करता 
है, परन्तु [फलभागिनः ] फल मोगने वाले [बहूव:] बहुत [भवन्ति ] होते 
हैं । इसी तरह [हिंसां | हिसा [बहुब: | भ्रनेक पुरुष [विवधति)] करते हैं, 


६२] [पुरुषा्थ सिद्ध्युपाय 


परन्तु [ हिंसाफलभुकू्‌] हिसा का फल भोगने वाला [एक: | एक ही पुरुष 
(भिवति] होता है। 

टीकाः--हिंसां एक: करोति फलभागिन: बहुवः भवन्ति' - कहीं 
हिंसा तो एक पुरुष करता है और फल भोक्ता अ्ननेक होते हैं। उसका 
उदाहरण:-चोर को (फांसीकी शिक्षामें) मारता तो एक चाण्डाल ही है; 
परन्तु से दशेक रौद्र परिणाम करके पाप के भोक्ता होते हैं। 'हिंसां 
बहुव: विदधति एक: हिंसाफलभूक भवति' - कहीं हिंसा तो बहुत पुरुष 
करते हैं, परन्तु हिसा का फल भोक्ता एक ही पुरुष होता है। उसका 
उदाहरणा:-संग्राम में हिसा तो बहुत पुरुष करते हैं; परन्तु राजा 
स्वामित्वबुद्धि से उस हिसा का प्रेरक होता है, अतः वही सर्वे हिसा के 
फल का भोक्ता होता है । 


कस्यापि दिशति हिसा हिसाफलसेकमेव फलकाले । 
अ्रन्यय्थ सेव हिसा दिशत्यहिसाफलं बिपुल ॥५६॥ 


हिसाफलसपरस्य तु ददात्यहिसा तु परिरासे । 
इतरस्यथ पुनहिसा दिशत्यहिसाफल नान्यत्‌ ॥॥५७॥। 


अ्रन्वयाथ:-- [ कस्यापि | किसी पुरुष को तो [हिंसा] हिसा 
[फलकाले] उदयकाल में ५कमेव ] एक ही [हिंसाफलं] हिसा का फल 
[द्शिति] देती है और | भ्रन्यस्य) दूसरे किसी पुरुष को [सेव] वही 
[हिंसा | हिसा [विपुलं | बहुत [भ्रहिंसा फल] अहिसा का फल [दिशति | 
देती है [तु प्रपरस्य | और अन्य किसो को [ अहिंसा | अहिसा [परिरणासे | 
उदयकाल में [हिंसाफलं] हिसा का फल [बदाति] देती है [तु पुनः] 
तथा [इतरस्थ | दूसरे किसी को [हिंसा] हिसा [श्रहिंसाफलं|] अहिसा 
का फल [दिशति] देती है, [भ्रन्यत्‌ न| अन्य नहीं । 


टोका:--तु अपरस्यथ अहिंसा परिणासे हिंसाफलं दवालि' - 
किसी जीव को अहिसा, उदय के परिरणाम में, हिंसा का फल देती है । 
किसी जीव को अन्तरद्भ में तो किसी जीव का ब्रा करने का परिणाम 
है, परन्तु बाह्य में उसे विश्वास दिलाने के लिए भला करता है अथवा 
बुरा करे, तो भो उसके पुण्य के उदय से इसके म्रिसिस से उसका भला हो 
जाता है । वहाँ बाह्य में तो उसकी दया की, परन्तु अन्तरज्भ में हिंसा के 
परिणाम होने से हिसा के फल को पाता है । 


पुरुषाथेसिदुध्युपाय ] [९३ 


पुन: 'इत्तरस्थ हिंसा अ्रहिंसाफल दिशति, भ्रव्यत्‌ न - अन्य किसी : 
जीव को हिसा, भ्रहिंसा के फल को देती है, अन्य फल नहीं | किसी के 
अन्तरज्भ में दयाभाव है और वह यत्नपूर्वक किसी दुखी जीव को देखकर 
उसके दुख निवारण में प्रयत्नवान है, फिर भी' यदि उसे तत्काल कष्ट द्वो 
जाय अथवा यत्न करते हुए भी इसके निमित्त से उस दुःखी जीव का 
प्राणशधात हो जाय, वहाँ यद्यपि बाह्य में तो उसकी हिसा ही हुई; परल्तु 
अ्न्तरज्भ परिणाम से वह भ्रहिंसा के फल को प्राप्त करता है । 


इतिविविधभभंगगहने सुदुस्तरे मार्गमूढर्ष्टीनाम्‌ । 
गुरवों भवन्ति शरण प्रबुद्धनयच्क्रसठचारा: ॥४८॥। 


भ्रन्ववार्थ-- [ इति] इस प्रकार [सुद्ुस्तरे] ग्रत्यन्त कठिनता से 
पार हो सकनेवाले [विविधभड्रगहने] अनेक प्रकार के भंगों से युक्त 
गहन वन में [ सार्यमुठदृष्टोनाम ] मार्ग भूले हुए पुरुष को [ प्रबृद्धनयचक्र- 
सउचारा: ] भ्रनेक प्रकार के नयसमूह के ज्ञाता [ग्रुरवः:] श्रीगुरु ही 
[शरण ] शरण | भवन्ति ] होते हैं । 


टीका:--इति सुद्दुस्तरे विविधभड्धगहने मार्गमृढदुष्टीनां गरुरवः 
शरण भवन्ति! - इसप्रकार सुगमपने जिसका पार नहीं पाया जा सकता - 
ऐसे अनेक प्रकार के भंगरूप गहन वन में सत्यश्नद्धानस्वरूप मार्ग में 
जिसकी दृष्टि भ्रमित हो गई है, उसके लिए श्रीग्रुर ही शरण हैं; उनके 
द्वारा ही सत्यमार्ग का स्वरूप जाना जा सकता है। ंसे हैं श्री गुरु ? 
'प्रबुद्धनयचक्रसञ्चारा:' - जिन्होंने अनेक प्रकार के नयसमूह का प्रवर्तन 
जाना है और सर्व नयों को समभाने में समर्थ है । 


श्रत्यन्तनिशितधारं दुरासदं जिनवरस्य नयचकऋ्रम्‌ । 
खण्डयति धायंमारत सूर्धानं भटिति दुविदग्धानाम्‌ ॥५६॥ 


अन्वयाथे -- [| जिनवरस्य] जिनेन्द्र भगवान का | श्रत्यन्तनिशित- 
धारं] भ्रत्यन्त तीक्षण धारवाला झऔर [दुरासदं] दुःसाध्य [नयचक्र] 
नयचक्र [ धायंमाणं ] घारण करने पर [दुविदग्धानां ] मिथ्याज्ञानी पुरुषों 
के [ मूर्धानं) मस्तक को [भटिति] तुरन्त ही [खण्डयति] खण्ड-खण्ड 
कर देता है । 
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भावाथे:--जैनमत का तयभेद समझना अत्यन्त कठिन है। जो 
कोई मूढ़ पुरुष बिना समझे नयचतक्र में प्रवेश करता है, वह लाभ के बदले. 
हानि उठाता है । 


इसप्रकार हिंसा के भंग कहे । 
श्रब हिसा के त्याग का उपदेश देते हैं:-- 


अवबुध्य हिस्यहिसकहिसाहिसाफलानि तत्त्वेन । 
नित्यमवगृहमानेनिजशक्त्या त्यज्यतां हिसा ।।६०॥। 
अ्न्वयार्थ:--[ नित्य] निरन्तर [श्रवगृहमानै: ] संवर में उद्यमी 
पुरुषों को [तत्त्वेन] यथार्थ रीति से [हिस्पहिसकहिसाहिसाफलानि ] 
हिस्थय, हिसक, हिंसा और हिंसा का फल [ञअवबुध्य| जानकर 
[निजशक्त्या ] अ्रपनी शक्ति प्रमाण [| हिसा ] हिसा [ त्यज्यतां ] छोड़नी 
चाहिए । 

टीका :--नित्यं श्रवगूहमाने: निजशक्त्या हिसा त्यज्यताम्‌ -- सवर 
में उद्यमी जीवों को सदेव अपनी शक्ति से हिसा का त्याग करना चाहिए, 
जितनी हिंसा छुट सके उतनी छोड़ना चाहिए। किस प्रकार ? “तत्त्वेन 
हिस्पय हिसक हिसा हिसाफलानि अ्रवधुध्य' - यथार्थ रीति से हिस्य, हिसक, 
हिला, झौर हिसाका फल - इन चार भावों को जानकर हिसा का त्याग 
करना उचित है। इन्हें जाने बिना त्याग होता नहीं है और यदि किया 
भी गया हो, तो कार्यकारो नहीं है । 

उन चारों का स्वरूप कहते हैं:-- 

१. हिस्थ:--जिसकी हहिसा हो उसे हिस्य कहते हैं । श्रपने भावश्राण 
श्रथवा द्रव्यप्राणा तथा परजीव के भावप्रार या द्रव्यप्राण यह हिस्य के 
भेद हैं प्रथवा एकेन्द्रियदि जीवसमास के भेद जानना अश्रथवा जहाँ-जहाँ 
जोव के उत्पन्न होने के स्थान है, वह जानना चाहिए। उनका यथाल्थान 
बर्णान होता ही है । 

२. हिसक: -हिसा करनेवाले जीव को हिंसक कहते हैं, वहाँ 
प्रमादभावरूप से परिणमन करनेवाले अ्रथवा अयत्नाचार में प्रवतंन 
करनेवाले जीव को हिसक जानना । 

३. हिसा:--हिस्य को पीड़ा पहुंचाना ब्र्थका उसका घात करना 
हिप्ता हैं। उसका चणेन पहले कर चके हैं । 
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४ हिसाफलः--हिंसा से जो कुछ फल प्राप्त हो, उसे हिंसाफल 
कहते हैं। इस लोक में तो हिंसक जीव निन्‍्दा पाते हैं, राजा द्वारा दष्ड 
प्राप्त करते हैं औ्रौर जिसकी यह हिंसा करना चाहता है; यदि उसका 
वश चले, तो वही इसका घात कर डालता है तथा परलोक में नरकादि 
गति पाता है, वहाँ नाना प्रकार के छेदन-भेदनादि शारीरिक, तथा अनेक 
प्रकार के मानसिक कष्ट भोगता है। नरक का वर्शोन कोई कहाँ तक 
लिखे ? सवे दु:खों का समुदाय ही है। तिय॑चादि का दुःख प्रत्यक्ष ही 
ही प्रतिभासित होता है । यह सब हिसा का फल है। 

इसप्रकार हिस्य को जानकर स्वयं ही उसका घात न करे, हिंसक 
को जानकर स्वयं वेसा न बने, हिसा को जानकर उसका त्याग करे भौर 
का का फल जानकर उससे भयभीत रहे । इसलिये यह चार भेद जानना 
चाहिए। 


भागे जो जोय हिसा का त्याग करना चाहते हैं, उन्हें प्रथम क्या 
कः ना चाहिये, वह कहते हैं:-- 
मद्य मांस क्षोद्र पठचोदुम्बरफलानि यत्नेन । 
हिसाव्युपरतिकामर्मोक्तव्यानि प्रथमसमेव ॥१६१॥ 
प्रन्ययार्थ:--[ हिसाव्युपरतिका्स:] हिंसा के त्याग के इच्छुक 
पुरुषों को [ प्रथमसेव] प्रथम ही [यत्नेन] यत्नपूर्वक [सद्य ] शराब, 
[मसं] मांस, [क्षीद्र ] मधु [शहद] भर [पञ्चोदुम्थरफलानि] पांच 
उदुम्बर फल * [सोक्तव्यानि] छोड़ देना चाहिये । 
टीकाः-- हिसाव्युपर तिका में: प्रथमं एवं यत्नेन मद्य, सांसं, क्षोद्र , 
पञ्च उदुम्बरफलानि मोक्तव्यानि' - जो जीव हिसा का त्याग करना 
चाहते हैं, उन्हें प्रथम ही यत्नपूर्वक मद्य, मांस, मधु झौर पांच उदुम्बरफल 
ये भराठ वस्तुएँ त्याग करने योग्य हैं । 
बहाँ प्रथम ही सद्यके दोषको कहते हैं:-- 
महय मोहयति सनो सोहितचित्तस्तु विस्मरति धर्म । 
विस्मृतधर्माजी वो हिसासविशद्ग[माचरति_॥६१॥। 


#8 पांच उदुम्बर फलों के नाम - बड़, पीपल पभर्थात्‌ गूलरके फल, पाकर, 
ऊमर, कदठूमर [फरणस] के फल (पंजीर भी ऊमर फल में या कंदूमर में 
समभना) । 
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अन्वयार्थ:--[ मदछय | मदिरा [सनों भोहयति] मन को मोहित 
करती है भौर [मोहितचित्त-] मोहितचित्त पुरुष [तु] तो [धर्मम] धर्म 
को [ विस्मरति] भूल जाता है तथा [ विस्मृत्षर्मा] धर्म को भूला हुप्ना 
(जीव: ] जीव [अ्रविशद्धुम | नि:शंक - निडर होकर [हिसां |] हिसा का 
[श्राचरति ] आचरणा करता है । 


टीका: - 'मद्य मनः मोहयति' - मदिरा मन को मोहित करती है, 
मदिरा पीने के बाद कुछ होश नहीं रहता । “तु मोहितचित्त: धर्मं 
विस्मरति' - और मोहित चित्तवाला मनुष्य धर्म को भूल जाता है | खबर 
बिना धर्म को कौन संभाले ? “विस्मृतधर्मा जीवः अ्रविशद्धुम्‌ हिसां 
झाचरति' - धर्म को भूला हुआ जीव निःशंक होकर बेधड़क हिसा का 
आचरण करता है। धर्म की खबर न होने से हिसा करने में किसका डर 
करे ? इसलिए मदिरा हिसा का परम्परा कारण है। 


भ्रागे मदिरा को हिसा का साक्षात्‌ कारण बताते हैं:-- 


रसजानां च बहूनां जीवानां योनिरिष्यते मद्यम्‌ । 
मद्य भजतां तेषां हिंसा संजायतेड्वश्यम्‌ ।॥६३।। 


ग्रन्वयाथे:--[ च] और [ मश्य ] मदिरा [ बहूनां ] बहुत | रसजानां 
जोवानां ] रस से उत्पन्न हुए जीवों का [योनि: ] उत्पत्ति स्थान [ इष्यते | 
माना जाता है, इसलिए जो | मभद्य | मदिरा का [भजतां] सेवन करता 
है, उसके [तेषां ] उन जीवों की [हिंसा] हिंसा [ भ्रवश्यम्‌ ] भ्रवश्य ही 
[संजायते | होती है । 

टीका:--“च मद्य बहुनां रसजानां जीवानां योनिः इष्पते' - मदिरा 
रस से उत्पन्न हुए बहुत एकेन्द्रियादि जीवों की योनि भ्र्थात्‌ उत्पत्ति स्थान 
है, इसलिए 'मण्य भजतां तेषां हिसा अ्रवश्यं संजायते' - जो मदिरापान 
करता है, उसके उन्त मदिरा के जोबों की हिंसा अभ्रवश्यमेव होती है । 
मदिरा में जो जीव पेदा हुए थे; उन सब को यह पी गया, तो हिसा कंसे 
नहीं हुई ? 


भागे सदिरा सें भावित हिसा बताते हैं: -- 


श्रभिमानभयजुगुप्साहास्थारतिशो ककासको पाद्या: । 
हिसाया: पर्यायाः सर्वेधष्पि च सरकसब्निहिताः ॥६४।॥॥ 
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न्वयाथे:-- [ च] और [ झ्भिमानभयजुग॒ुप्साहास्पारतिशोककास- 
कोपादा:] अ्रभिमान, भय, ग्लानि, हास्य, ग्ररति, शोक, काम, क्रोघादि, 
[ हिसायाः | हिंसा के [ पर्याया: ] भेद हैं और [ सर्वेडपि ] ये सभी 
[सरकसब्निहिता: ] मदिरा के निकटवर्ती हैं । 


टीकाः--/च. अ्रभिमानभयजुगुप्साहा स्यारतिशोकका मकोपा झा: 
हिसाया: पर्याया: सर्वे श्रपि सरकसच्निहिता: - तथा भ्रभिमान, भय, 
जुगृप्सा, हास्य, अरति, शोक, काम, क्रोधादि जितने हिसा के भेद हैं, वे 
सभी मादेरा के निकटवर्ती हैं। एक मदिरापान करने से वे सभी ऐसे 
तीव्ररूप प्रगट होते हैं कि माता के साथ भी कामक्रीड़ा करने को तैयार 
हो जाता है | अ्रभिमानाद्रि का लक्षण पूर्व में वर्णन कर चुके हैं । इसप्रकार 
मदिरा का प्रत्यक्ष दोष जानकर मदिरा का त्याग करना योग्य है। इसके 
ग्रतिरिक्त जो अन्य मादक - नशावाली वस्तुयें हैं, उनमें भी हिसा के भेद 
प्रगट होते हैं; श्रतः उन सबका भी त्याग करना उचित है । 


श्रागे मांस के दोष बताते हैं:-- 


न बिना प्रारिविधातान्मांसस्योत्पत्तिरिष्यते यस्‍्मात्‌ । 
मांस भजतस्तस्मात्‌ प्रसरत्यनिवारिता हिंसा ॥६५॥ 


प्रन्वयार्थ:--[ यस्मात्‌ ] कारण कि [ प्राशिविधातात्‌ बिना ] 
प्राणियों का घात करिए बिना [मांसस्थ] मांस की [ उत्पत्तिः] उत्पत्ति 
[ न इष्यते] नहीं मानी जा सकती, [तस्मात्‌] इसलिए [मांस भजत:ः | 
मांसभक्षी पुरुष को [ अनिवारिता ] अनिवार्यरूप से [ हिंसा ] हिंसा 
[प्रसरति ] फंलती है । 


टीका:--“यस्मात्‌ प्रारिशविधातात्‌ बिना मांसस्य उत्पत्ति न इष्यते - 
प्राणियों के - जीवों के घात किए बिना मांस की उत्पत्ति देखने में नहीं 
ग्राती । मांस (द्विइन्द्रियादि) जीवों के शरीर में होता है, दूसरी जगह 
नहीं; प्रतः उनके घात करने पर ही मांस मिलता है। 'तस्म्ात्‌ मांस 
भजत: अनिवारिता हिंसा प्रसरति'- इसलिए मांसभक्षी को प्ननिवार्य 
हिसा फैलती है - लगती है । मांस खानेवाला हिंसा को कैसे नहीं करे ? 
भ्रवश्य करे ही करे । 

झागे कोई कहे कि स्वयं जीव को न मारे तो दोष नहीं है, उससे 
कहते हैं:-- 
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यदपषि किल भवति मांस स्वयमेव मुतस्य सहिषबृषभादे: । 

तत्राषि भवति हिंसा तवाशितनिगोतनि्संथनात्‌ ॥६६।। 

भ्रन्ववार्थ:--[ यदपि] यद्यपि [किल] यह सत्य है कि [स्वयसेव ] 
श्रपने झाप ही [सृतस्य] मरे हुए [महिषबबभादे:] भंस, बेल, इत्यादि का 
[मांस] मांस [भवति] होता है, परन्तु [तत्रापि] वहाँ भी श्रर्थात्‌ उस 
मांस के भक्षण करने में भी [तदाशितनिगोतनिमंथनात्‌] उस मांस के 
प्राश्नय से रहने वाले उसी जाति के निगोदी जीवों के मन्‍्थन से [हिसा] 
हिसा [भवत्ति] होती है । 

टीका:--'यदापि किल स्वयमेव सतस्य सहिषवषभादे: मांस भवति 
तन्न भ्रपि हिसा भवति' - यद्यपि प्रगटरूप से अ्रपने आप मरे हुए भेस, बेल 
वगैरह जीवों का मांस होता है, तो भी उस मांसभक्षरण में भी हिसा होती 
है। किस प्रकार ? 'तदाश्नित निगोद निर्मंथनात्‌' - स्वयं तो जीव को 
नहीं मारा, परन्तु फिर भी उस मांस के आश्रित जो अनन्त निगोदिया 
जोब रहते हैं, उनके घात करने से हिसा होती है । 

झ्रागे मांस में निगोदी जोवों को उत्पत्ति कहते है:-- 


श्रामास्वपि पक्‍वास्वपि विपच्यमानासु सांसपेशोषु । 
सातत्येनोत्पादस्तज्जातोनां निगोतानामू ॥६७॥। 


भ्रन्वधार्थ:-- [आमासु | कच्ची [पक्‍्वासु ] पकी [ भ्रषि ] तथा 
[ विपच्यमानासु] पकती हुई [श्रषि] भी [मांसपेशीषु] मांसपेशियों में 
[ तज्जातोनां | उसी जाति के [निगोतामाम्‌] सम्मूछेन जीवों का 
[सातत्येन] निरन्तर [ उत्पाद: ] उत्पादन होता है । 

टीका:--'“प्र.सास्वपि, पक्‍वास्वषि, विपच्यपानासु साॉंसपेशीयु 
तज्जातीनां निगोतानाम्‌ सातस्येन उत्पाद: अझस्ति' - कच्चा हो, अग्नि 
पर पका हुआ हो अथवा अग्नि पर पक रहा हो - ऐसे सर्व मांस के टुकड़ों 
में उसी जाति के अनन्त निगोदिया जीव प्रतिसमय निरन्तर उत्पन्न 
होते रहने हैं । सर्व भ्रवस्थाओं में मांस के टुकड़ों में निरल्तर उसी मांस 
जैसे नएं-नए श्रनन्त जीव उत्पन्न होते रहते हैं 

भ्रागे मांस से हिसा होती है - ऐसा प्रगट करते हैं:-- 

झामां वा पक्‍यां वा खादति यः स्पृशति वा पिशितपेशीस । 

स निहन्ति सततनिचितं पिण्ड बहुजीवकोटीनाम्‌ ।॥६८।॥ 
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रह 

अन्वयार्थ: - [य:] जो जीव [श्रामा] कच्ची [बा] झथव! [पक्‍या], 

प्रग्नि में पकी हुई [ पिशितपेशोम्‌ | मांस को पेशी को [खाबति | ल्लाता 

है [ वा ] प्रथवा [स्पृशति] छुता है, [स:] वह पुरुष [सततनिचितं] 

निरन्तर इकट्ठ हुए [बहुजीवकोटोनाम्‌] प्नेक जाति के जीव समूह के 
[पिण्डं ] पिण्ड का [निहन्ति] धात करता है । 


टोका:--“यः झामां वा पकवां पिशितपेशोम्‌ खादति वा स्पृशलि 
स: सततनिचितं बहुजीवकोटीवाम्‌ पिण्ड निहन्ति' - जो जीव कच्चा अथवा 
अग्नि में पकाये हुए मांस के टुकड़े का भक्षण करता है भ्रथवा हाथ वगरह 
से स्पर्श करता है, वह जीव निरन्तर जिसमें अग्नेक जाति के जीव इकट्ठ 
हुए थे, उस पिण्ड का घात करता है। मांस में तो निरन्तर जोब उत्पन्न 
हो होकर इकट्ठट हुए थे। इसने उस मांस का भक्षण किया अथवा स्पर्श 
किया, इससे उन जीवों की परम हिसा उत्पन्न हुई, श्रतः मांस का त्याग 
अवश्य करना चाहिए । जिन दूसरी वस्तुश्ों में भी बहुत जोचों की उत्पत्ति 
पाई जाती है, वे सभी वस्तुएं त्याग करने योग्य हैं । 

श्रागे मधु के दोष बताते हैं:-- 

सधुशकलमपि प्रायो मधुकरहिसात्मकं भवति लोके । 

भजति मधु सूढधीकों यः स भवति हिसकोत्यन्तम्‌ ॥।६९।॥ 

प्रन्वयार्थ:-- [लोके | इस लोक में [सधुशकलमपि ] मधु की एक 
बूद भी [ प्रायः ] बहुत करके [मधुकरहिसात्मकं] मधुकर - भौंरोंको 
अथवा मधुमक्खियों की हिसा स्वरूप |भवति] होती है, इसलिए [यः ] 
जो [मृढ़धीक:| मूर्ख-ब॒द्धि मनुष्य [सधु भजति] मधु का भक्षरा करता 
है, | सः | वह |[ अ्रत्यन्त हिसक] अ्रत्यन्त हिंसा करनेवाला होता है; 
इसलिये स्वंथा मधु का त्याग करना योग्य है । 

स्वयमेब विगलितं यो गृह्हीयाद्रा छलेन मधुगोलात्‌ । 

तत्रापि भवति हिंसा तदाश्रयप्रारिनां घातात्‌ (७०१ 

झन्वयाथे:--[ यः | जो कोई [छलेन| कपट से [ वा ] झथवा 
[गोलात ] मधुछत्ता में से [स्वयमेव विगलितम्‌ | अपने झ्राप टपका हुआ 
[सधु] मधु का [गह्लीयात्‌ | ग्रहण करता है [तंत्रापि] वहाँ भी [तवाश्य 
प्राशिनाम्‌] उसके भ्राश्नयभूत जन्तुशोों के [घातात्‌] धात से [हिसा] 
[भवति] होती है.। 
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: श्रागे इस त्याग को समुच्चय रूप से कहते हैं:-- 


; भध भद्य नवनीतं पिशितं व महाविकृतयस्ताः । 
“ ब्ल्म्यन्ते न ब्रतिना तद॒रणा जन्तवस्तत्न ।॥७१॥ 


अस्वयार्थ:---[ सधु ] शहद [ मद्य | मदिरा [नवनीतं ] मक्खन 
[ञ्] भौर [पिशित | मांस [महाविकृतय:| महान विकारों को घारश 
करनेवाले [ ता: ] इन चारो पदार्थों को | ब्रतिना | ब्रती मर पुरुष [ न 
बहुस्यन्ते |] भक्षण न करे, कारण कि [तत्न] उन वस्तुओं में [तद्वर्णा ] 
उस जाति के उसी वर्ण के घारो [जन्तवः | जीव रहते है । 

टीका: - 'ब्रतिना सधु मद्य नवनीत च पिशितं ता: महाविकृतय: न 
बल्भ्यन्ते' - श्रतधारी जीवों को मधु, मदिरा, मक्खन * और मांस जो 
बहुत विकार को धारण करनेवाले है तथा इन्हीं के समान अन्य विका रयुक्त 
पदार्थों का भक्षण नहीं करना चाहिए। मधु की एक बू द भी मकखी को 
हिसा से मिलती है । जो मन्दबुद्धि शहद खाते है, वे अत्यन्त हिसक है । 
जो स्वयमेव टपका हुआ अथवा कपट करके मधु छत्ता मे से मधु लेते हैं, 
वे भी हिसक है कारण कि मधु के आश्रय रहनेवाले जीवों की हिसा तो 
उस समय भी होती है । ब्रती पुरुष इन वस्तुओं का भक्षण नहीं करता । 
किसलिये ? “तत्न तद्वर्णा: जन्तव: - उस वस्तु में उसी रंगवाले बहुत 
जीव होते है । जेसी वह वस्तु है, वेसे ही उसमें जीव होते है । भ्रन्य वस्तुग्रों 
के कहने से चमड़े से स्पशित घी, तेल, जल अथवा संधान, आचार, विष, 
मिट्टी इत्यादि अभक्ष्य वस्तुओं का त्याग करना योग्य है । मुख्यरूप से मद्य, 
मास, मधु का त्याग करवाया, तत्पश्चात्‌ अन्य अभक्ष्य वस्तुओं के छोड़ने 
का उपदेश किया । 

श्रागे पांच उदुम्बर फल के दोष बताते हैं:-- 


योनिरुदुम्बरयुग्म प्लक्षन्यग्रोधपिप्पलफलानि । 
त्रसजीवानां तस्मात्तेषां तदूक्षरण हिसा ।।७२॥। 
श्रन्वयाथे:-- | उदुम्ब रयुग्मं] ऊमर, कठूमर [प्लक्षन्यग्रोधपिप्पल 
फलालनि ] पाकर ( अजीर ), बड़ के फल और पीपल जनम“ +> ०) बह के फल धोर पीपल' वृष के फल' 
४ 8 मक्खन को दही मे से निकालने के बाद अ्न्‍न्तमु हुत्त में ही तपा लेना 
चाहिए, अन्यथा वह अभक्ष्य हो जावेगा | | 


है 
पुरुषार्थसिद्ध्युपाय ] (डरे 
[त्रसजीबानां] त्रस॒ जीवों की [योनिः] खान है, [तस्मात्‌] इसलिए 
[तड्भधक्षण ] उनके भक्षरा में [तेषां] उन त्रस जीवों को [हिसा] हिंसा 
होती है । - 


टीका:-- 'उदुम्ब रमुग्स॑ प्लक्ष न्‍्यग्रोध पिप्पलफलानि असजीवानां 
योनि: - उदुम्बर और कठू्मर यह दो तथा पाकर (अंजीर), बड़ और 
पीपल के फल ये तीन - ये सभी ज्रस जीवों की योनि हैं, इनमें उड़ते 
हुए जीव दिखाई पड़ते हैं। 'तस्मात्‌ तझ्भूक्षणे तेषा हिसा भवति' - प्रतः 
इन पांच वस्तुग्रों के भक्षरा में उन त्रस जीवों की हिंसा होती है । 


यदि कोई कहे कि इन पांख उदुम्बरादि फलों में त्रस जीव न हों 
तब तो भक्षण कर सें ? उसके लिए श्रागे कहते हैं:-- 


यानि तु पुनर्भवेयुः कालोच्छिन्नत्रसारिष शुष्कारिष । 
भजतस्तान्यपि हिंसा विशिष्ट रागादिरूपा स्थात्‌ १७३॥। 


अन्वयार्थे:--[ तु पुनः ] और फिर [यानि] यह पांच उद्म्बर फल 
[शुष्कारि ] सूखे हुए [ कालोच्छिन्नश्नसारिग ] समय बीतने पर त्रसरहित 
[भवेयु:] हो गए हों [तान्यपि] उनके भो [भजत: ] भक्षण करनेवाले 
को [ विशिष्टरागादिरूपा ] विशेष रागादिरूप [हिसा] हिंसा [स्थात] 
होती है । - 


टोका:-' तु पुनः यानि शुष्क्रि कालोच्छिन्नत्रसारिण भवेयु: 
तान्यपि भजतः हिसा स्थात्‌' - फिर जो पांच उदुम्बरादिफल काल पाकर 
त्रस जीवरहित शुष्क हो गए हों, तो भी उन्हें खानेवाले को हिंसा होती 
है । फंसी हिंसा होती है? “विशिष्ट रागादिरूपा' - जिसमें विशेष 
रागभाष हुग्ना है, ऐसे स्वरूपवाली । जो अधिक राग न होता, तो ऐसी 
निन्‍्य वस्तु किसलिए ग्रहणा करता ? श्रतः जहाँ अधिक रागमभाव हुआ, 
वही हिंसा है। जैसे किसी ने हरीं वस्तु नहीं खाई, परन्तु उस बस्तु में 
रागभाव के सद्भाव के कारण उसे सुखाकर खाया। जो राग न हो, तो 
किसलिए ऐसा प्रयास करे ? 


प्रश्न:-- यदि सूखी हुई वस्तु में दोष है, तो भ्रन्न क्‍यों खाते हैं ? 


उत्तर:--श्रन्न निन्‍्य नहीं है तथा वहू तो रागभाव के बिना सहज 
प्रवृत्ति से सुखता है श्लौर उसका भक्षण भी पेट भरने के निमित्त किया 
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जाता है, भरत: कुछ विशेष राग होने का कारण नहीं है। यहाँ ती 
विशेषरूप से रागभाव का होना ही हिसा है - ऐसा बताया गया है । 


झागे इस कथन का संकोच करते हैं:-- 
भ्रष्टावनिष्टदुस्तरदुरितायतनान्यमूनि परिवज्य । 
जिनधसंदेशनाया भवन्ति पात्रारिण शुद्धधिय: |॥७४।॥ 


झन्वयार्थ-- | अनिष्टवुस्तरदुरितायतनानि | दुःखदायक, दुस्तर 
श्रौर पाप के स्थ्गन [अ्रमुनि] ऐसे [भ्रष्ट] भश्राठ पदार्थों का [परिवरज्य ] 
परित्याग करके [शुद्धधियः | निर्मल बुद्धिवाले पुरुष [जिनधर्मदेशनाया:] 
जैनधर के उपदेश के [पात्रारित ] पात्र [| भवन्ति | होते हैं । 


टीका:-- झनिष्ट दुस्तर दुरित शायतनानि झ्मृनि अऋष्टो परिवर्ज्य 
शुद्धधिय: जिनधमंदेशनाया: पात्रारिण भवन्ति! - महादुःखदायक झौर 
सुगमता से जिनका पार न पाया जा सके - ऐसे महापाप के स्थानरूप इन 
आ्राठ वस्तुभ्रों के खाने से महापाप उत्पन्न होता है, श्रतः इन्हें सर्वथा 
छोडकर निर्मल बुद्धिवाला होता हुआ, ज॑नधम के उपदेश का पात्र होता 
है । प्रथम इनका त्याग कराया जाय, तत्पश्चात्‌ ही कोई श्रन्य उपदेश 
दिया जाय । जैसे जड़ के बिना वृक्ष नही होता, वेसे ही इनका त्याग किए 
बिना श्रावक नहीं होता, इसी कारण इनका नाम मूलगुण है । 


॥ गे इन हिसादिक के त्याग करने का विधान कहते हैं:-- 


कृतकारितानुमननेर्वाक्कायमनोभिरिष्यते नवधा । 
श्रोत्सगिकी निवृत्तिविचित्ररूपापचादिकी त्वेषा ॥॥७५॥ - 


अन्वयार्थ:-- [ श्रोत्सगिकी निवृत्ति: ] उत्सगेरूप निवृत्ति प्र्थात्‌ 
सामान्य त्याग [कतकारितानुमनने:] कृत, कारित और अनुमोदनारूप 
[ वाषकायमनो भिः | मन, वचन और काय से [ नवधा ] नौ प्रकार से 
[इष्यत ] माना गया है [तु] और [एबा] यह [श्रपवादिकी ] अ्पवादरूप 
निवृत्ति [बिचित्ररूपा] अनेकरूप है। 


टोका:--'श्रौत्सगिकी निवृत्ति: कतकारितानुमनने: बावकायमनोभि: 
नवधा इृष्यते' - यह उत्सगंरूप त्याग कृत, कारित, अनुमोदन सहित मन, 
वचन, काय के भेद से नौ प्रकार का कहा गया है। तु अ्रपवादिकी एवा 
विचित्ररूपा! - और भ्पवादरूप त्याग ग्रनेक प्रकार का है। 
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भावा्े: -- हिसादि का त्याग दो प्रकार का है। एक उत्सगें-त्याग 
भौर दूसरा भअ्रपवाद-त्याग । उत्सग श्रर्थात्‌ सामान्य, सामानन्‍्यरूप से 
सर्वथा त्याग करने को उत्सभै-त्याग कहते हैं। उसके नो भेद हैं -- मन से 
स्थयं करने का चिन्तवन न करे, दूसरे के द्वारा करवाने का चिस्तवन न 
करे और किसी ने किया हो, उसे भला न जाने । वचन से स्वयं करने के 
लिए न कहे, अन्य को करवाने के लिए उपदेश न दे, किसी ने किया हो, 
उसे भला न कहे । काय से स्वयं न करे, भ्रन्य को हाथ इत्यादि से प्रेरित 


करके न करावे, किसी ने किया हो उसकी हस्तादिक से प्रशंसा न करे - 
ये नौ भेद हैं 


तथा श्रपवाद त्याग अनेक प्रकार का है। ये नौ भद्भ बताये 
उनमें से कितते ही भंगों से अमुक प्रकार त्याग करे, श्रमुक प्रकार न करे 
अथवा थोड़ा या बहुत त्याग करे, इस रीति से मुझे यह कायें करना, इस 
रीति से नहीं करना, इस भाँति अ्रपवाद त्याग भिन्न-भिन्न प्रकार का है; 
ग्रत:ः शक्य हो उस रीति से त्याग करना । 


झागे हसा के त्याग के दो प्रकार कहते हैं:-- 


धर्मे्माहसारूपं संशण्वन्तोषि ये परित्यक्तुम । 
स्थावर हिसाससहास्त्रसहिसां तेडपि सुझ्च्रन्तु ७ ६।॥। 


अन्वयार्थ:-- [ ये | जो जीव [अहिसारूपं ] अहिसारूप [ धर्म ] 
घर्में को [सशण्वन्त: श्रपि] भले प्रकार सुनकर भी [ स्थाबर हिसां ] 
स्थावर जीवों की हिसा [परित्यक्तम्‌ | छोड़ने को [असहा: | भ्रसम्थ हैं, 
[ते भ्रपि] वे जीव भी [त्रसहिसां) त्रस॒ जीवों की हिसा [सुझ्चस्‍्तु] 
त्याग दें । 


टोका:- थे अहिसारूप॑ धर्म संशण्वन्त: झ्रपि स्थावरहिसां परित्यक्तुम्‌ 
श्रसहा: ते भ्रपि असहिसां सुड्चन्तु' - जो जीव अहिंसा ही जिसका स्वरूप 
है- ऐसे धर्म का श्रवरा मुरुमुख से करते हैं; परन्तु रागभाव के वश से 
स्थावर हिंसा छोड़ने को श्रसमर्थे हैं, उन जीबों को भी भ्रसहिसा का 
त्याग तो करना ही चाहिए । 


भावा्थ:--हिसा का त्याग दो प्रकार से होता है। एक तो सर्वेथा 
त्याग है, बह मुनिधर्म में होता है, उसे अंगीकार करना चाहिये; किन्तु यदि 
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कष।यवश सर्वथा त्याग न बन सके, तो चसजीबों की हिसा का त्याग” 
करके श्रावकधर्म को अंगीकार करना चाहिए । 


यहाँ कोई त्रसजीव का स्वरूप पूछे, तो उससे कहते हैं कि संसारी 
जीव दो प्रकार के हैं--एक स्थावर और त्रस । जो एक स्पशनेन्द्रिय सहित 
एकेन्द्रिय जोव हैं, वे स्थावर हैं, उनके पांच भेद हैं - प्रथ्वीकायिक, जल- 
कायिक, अग्निकायिक, वायुकायिक और वनस्पतिकायिक । 


जो द्वीन्रियादिक जीव है, उन्हें त्रस कहते हैं । उनके चार भेद हैं - 
स्पशेन और रसना इन्द्रिय सहित लट, कौड़ी, शंख, गिजाई वगेरह दो 
इन्द्रिय जीव है। स्पशे, जीभ और नासिका संयुक्त कीड़ी, मकोड़ा, 
कानखजूरा वगैरह तीन इन्द्रिय जीव है। स्पर्श, जीभ, नाक और आंख 
सहित मक्खी, भौरा, पतंगा इत्यादि चतुरिन्द्रिय जीव हैं । स्पर्श, जिह्ना, 
नासिका, नेत्र और कर्ण सहित जीव पचेन्द्रिय हैं। उनके दो भेद हैं, 
जिसके मन पाया जाय उसे सेनी (सज्ञी) और जिसके मन न पाया जाय 
उसे असेनी (असंज्ञी) कहते हैं। इनमें संज्ञी पच्ेन्द्रिय को छोड़कर शेष 
सभी तिर्यचगति के भेद है। संज्ञी पंचेन्द्रिय के चार प्रकार हैं - देव, 
मनुष्य, नारकी और तियंच | इनमें देव - भव्रनवासी, व्यन्तर, ज्योतिषी 
झौर कल्पवासी के भेद से चार प्रकार के है। मनुष्य आ्राय॑ भौर म्लेच्छ 
के भेद से दो प्रकार के है। नारकी जीव सात भूमियों की भ्रपेक्षा से सात 
प्रकार के है। तिर्यचों में मच्छादिक जलचर, वृषभादिक स्थलचर और 
हसादिक नभचर ये तीन प्रकार है। त्रस-स्थावर के ये भेद जानकर इनकी 
रक्षा करना चाहिए । 


श्रागे श्रावक को स्थावराहसा में भी स्वच्छुदपने का निषेध 
क रते हैं:-- 


स्तोककेन्द्रियधाता द॒गृहिरणां सम्पन्नयोग्यविषयाणाम । 
शेषस्थावरमार रा विरमरा मपि भवति कररणीयम ।।७७॥। 
..._अन्वयार्थ:- [ सम्पन्नयोग्यविषयाणाम्‌ इन्द्रियविषयों को न्‍्याय- 
गेवेक सेवन करनेवाले [ गहिणाम ] गृहस्थों ह [स्तोककेन्द्रियधातात्‌ ] 


“ला शफेच्द्रिके घात के प्रतिरिक्त [शेषस्थावरमारझविरमरशमपि ] 


बाकी के स्थावर (एकेन्द्रिय) जीवों 
करने योग्य [भवति | है। ) जीवों के मारने का त्याग भी [ कररणीयम ] 
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टीका:--“सम्पन्नयोग्यविषयारणा गहिणा स्तोककेन्द्रिययातात्‌ शेष- 
स्थावरमारणंबविरमरास्‌ श्रपि करणीयम्‌ भवर्ति' - न्यायपुर्वक इन्द्रियों के 
विषयों को सेवन करनेवाले श्रावकों को यत्नवान होने पर भी थोड़ा 
एकेन्द्रिय का घात होता है, वह तो होवे; किन्तु शेष स्थावर जीवों को 
बिता कारण मारने का त्याग भी उसे करना योग्य है । 


भावार्थ:-- योग्य विषयों का सेवन करते समय सावधानी वतंते 
हुए भी स्थावर की हिंसा होती है, वह तो होती ही है, परन्तु अन्य 
स्थावर जीव की हिसा करने का त्याग तो करना चाहिए । 


भ्रागे इस भ्रहिसा धर्म का साधन करते हुए सावधान करते हैं:-- 


अमृतत्वहेतुमुत॑. परसमहिसारसायनं लब्ध्वा । 
ग्रवलोक्य बालिशानायसमञऊजसमाकुलने भवतिव्यम ।।७८॥। 


भ्रन्वयार्थ:-- भ्रमृतत्वहेतुभूत॑ ] श्रमृत अर्थात्‌ मोक्ष का कारणभूत 
[परम | उत्कृष्ट [ श्रहिसारसायनं ] भ्रहिसारूपी रसायन [लब्ध्बा ] प्राप्त 
करके [बालिशानां ] अज्ञानी जीवों का [ भ्रसमञजसम्‌ | श्रसगत वर्तन 
[ भ्रवलोक्य ] देखकर [श्राकुले:] व्याकुल [न भवितव्यम्‌ ] नहीं होना 
चाहिये । 
टोका:--अमृत्तत्वहेतुमुतं परमस्‌ श्रहिसा रसायन लब्ध्वा बालिशानां 
श्रसमठजसम्‌ अवलोक्य श्राकुले: न भांवतव्यम्‌! - मोक्ष का कारणभूत 
उत्कृष्ट अहिसारूपी रसायन प्राप्त करके श्रज्ञानी जीक़ों का मिथ्यात्वभाव 
देखकर व्याकुल नहीं होना चाहिए । 


भावार्थ:- श्राप तो अहिसा धर्म का साधन करता है और कोई 
मिथ्यादृष्टि श्ननेक युक्तियों से हिसा को धर्म ठहराकर उसमें प्रवत्तंन करे, 
तो उसकी कीति देखकर स्वय को धर्म में श्राकुलता उत्पन्न नहीं करना 
चाहिए अथवा कदाचित्‌ आपके तो पूर्वबद्ध बहुत पाप के उदय से श्रसाता 
उत्पन्न हुई हो श्रौर उसके तो बहुत पूर्व पुण्य के उदय से किचित्‌ साता 
उत्पन्न हुई हो, तो भी अपने को उदयावस्था का विचार करके धर्म में 
आकुलता वहीं करना चाहिए । 


आगे सिथ्यादृष्टि युक्ति से हिसा में धर्म ठहराता है, उसको बारह 
सृत्रों में प्रगट करके अ्रद्धालु श्रावक को सावधान करते हैं:-- 
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सुक्ष्मों भगवद्धमों धर्माथ हिसने न दोषो*स्ति । 
इति धर्ममुग्धहृदयेन जातु सृत्वा शरोरिणों हिस्या: ।१७६॥। 


प्रन्वयार्थ:--[ भगवद्धम:] भगवान का कहा हुभा धर्म [सूक्ष्म:] 
बहुत बारीक है, इसलिए [ धर्मा्थ ] धर्म के निमित्त से [हिसने ] हिसा 
करने में [दोष:] दोष [नास्ति] नहीं है - [ इति धर्मंमुग्धहृदये: ] ऐसा 
घमंमूढ़ अर्थात्‌ भ्रमरूप हृदयवाला [ मृत्वा] होकर [जातु] कभी भी 
[शरीरिणः ] शरीरधारी जीवो को [न हिस्याः ] नहीं मारना चाहिए । 


टीका:-- 'भगवद्धमें: सूक्ष्म: - ज्ञानसहित धर्म सूक्ष्म है, भ्रतः 'धर्मार्थ 
हिसने दोष: न भ्रसित' - धर्म के निमित्त से हिसा करने में दोष नहीं है; 
“इति धर्सभुग्धहुदये: भूत्वा शरीरिणः जातु न हिस्या: - इसप्रकार धर्म में 
जिनका चित्त भ्रमरूप हुआ है, ऐसे होकर प्राणियों की कभी भी मत 
मारो। 


भावा्थे:-- कोई भ्रज्ञानी कहता है कि दूसरी जगह तो हिंसा करना 
पाप है, परन्तु यज्ञादि में धर्म के निमित्त से तो हिंसा करने में कोई दोष 
नहीं है - इस श्रद्धान के साथ हिंसा मे प्रवतंन करना योग्य नहीं है । जहाँ 
हिसा है, वहाँ कभी भी धर्म नही होता है । 


प्रश्न---जेनमत में मन्दिर बनवाना, पूजाप्रतिष्ठा झ्ादि करना 
कहा है, वहाँ धर है कि नहीं ? 
उत्तर:--मन्दिर, पूजा, प्रतिष्ठादि कार्य में यदि जीव हिंसा होने 
का भय न रखे, यत्नाचार से न प्रवर्ते; किन्तु केवल अपनी प्रतिष्ठा और . 
मान पोषण के लिये जंसे तैसे कार्य करे, तो वहाँ धर्म नही है, पाप ही है 
भर यत्न पूर्वक कार्य करते हुए थोड़ हिसा हो तो उस हिसा का पाप तो 
हुआ; परल्तु धर्मानुराग से पुष्य संचय विशेष होता है श्रथवा अ्रपना 
संचित धन खर्च करने से लोमकषायरूप अन्तरंग हिंसा का त्याग होता 
है । हिसा का मूलकारण तो कषाय है, इसलिये तीव्रकषायरूप होकर 
उनको हिसा न करने से पाप भी थोड़ा हुआ । अतः इस रीति से पूजा- 
प्रतिष्ठादि करे, तो पृण्यरूपी धर्म ही होता है। जैसे कोई मनुष्य धन खर्चे 
करने के लिये धन कमाता है, तो उसे कमायी ही कहते हैं। यदि वह घन 
(धर्म कार्य में न लगाता, तो उस धन से विषय सेवन करके मह.पाप उत्पन्न 
करता, इस दृष्टि से घर्म कार्य में प्रल्प सावद्य लगने पर भी नफा ही हुमा । 
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जिसप्रकार मनि एक ही नगर में रागादि (स्नेहादि) उत्पन्न होने कॉम 
से वहाँ न ठहरकर बिहार करते हैं, विहार करते हुए थोड़ी बहुत हिंका 
भी होती है; परन्तु नफानुकसान का विचार करनेपर एक ही नगर में 
रहना योग्य नहीं है । उसी प्रकार यहाँ भो नफानुकसान का विच्ञार करना 
चाहिए। एक सामान्य कथन से विशेष कथन का सलिषंध नहीं करना 
चाहिए, ऐसा ही काय॑ तो प्रारम्भी, अ्रन्नती और तुच्छब्नती करते हैं, अतः 
संक्षेप में ऐसा ही उपदेश है कि धर्म के निमित्त से हिसा नहीं करमा 
चाहिए । 
धर्मो हि देवताम्य: प्रभवति ताभ्य: प्रदेयभिह सर्वभ । 
इति दुर्विविककलितां धिषरां न प्राप्य वेहिनो हिस्या:।८०१, 
भ्रन्वयाथें:-- [ हि] निश्चय से [घर्म:] घमम [| देवताम्य: | देवों से 
[प्रभवति | उत्पन्न होता है, इसलिये [इह] इस लोक में [ ताभ्य:] उनके 
लिये [सर्ब॑] सभी कुछ [ प्रदेयन्‌ ] दे देना चाहिये [इति दुविवेककलितां ] 
ऐसे अविवेक से ग्रसित [ धिवणां] बुद्धि [प्राप्य] प्राप्त करके [देहिन: ] 
शरीरधारी जीवों को [न हिस्या.] नहीं मारना चाहिए । 
टीका:-- 'हि धर्म: देवताम्य: प्रभवति” - निश्चय से धर्म देवताओं 
से उत्पन्त होता है, 'इह ताम्य: सर्व प्रदेयम' - इस लोक में उन देवों के 
निमित्त सब कुछ दे देना चाहिए। जीवों को भी मारकर उन पर चढ़ा 
दो - इति दुविवेककलितां धिषरां प्राप्य देहिन: न हिस्या: - ऐसी 
श्रविवेकपूर्णा बुद्धि से प्राणियों की नहीं मारना चाहिए । 
भावाथे:--देव, देवी, क्षत्रपाल, काली, महाकाली, चण्डी, चामुण्डी 
इत्यादि के लिए हिसा नहीं करना | परजीव के मारने से अपना भला 
कंसे हो सकता है ? सर्वथा नहीं हो सकता । 
पूज्यनिमित्तं घाते छागादीनां न को:पि दोषों स्ति । 
इति संप्रधाय कार्य, नातिथये सत्वसंज्रपनम्‌ ॥«१॥। 


अ््वयाथे:--  पृज्यनिमित्त ] पूज्य पूरुषों के लिये | छागरादीनां ] 
बकरा वगेरह जीवों को | धाते ] घात करने में [को5पि] कोई भी 
[ दोष: ] दोष [नास्ति] नहीं है [| इति ] ऐसा [संप्रधायं] विचारकर 
[अतिथये] अतिथि झ्थवा शिष्ट पुरुषों के लिए [ सत्वसंज्पतस | जीवों 
का घात [न कार्य | नहीं करना चाहिये । 
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टीका:--'पूज्यनिमित्त छागादीनां घाते कोषपि दोष: न प्रस्ति' - 
अपने गृह के लिए बकरा झ्रादि जीवों के घात में कुछ दोष नहीं है, 'इति 
संप्रधायं श्रतियये सत्वसंक्पनम्‌ न कार्यम्‌' - ऐसा सोचकर अतिथि (फकीर 
इत्यादि गुरु) के लिये जीवों का घात नहीं करना चाहिए। 


भावाथे:-- पापी, विषयलम्पटी और जिह्ठवालोलुपी, जो स्वयं तथा 
प्नन्‍्य जीवों को नरक में ले जाने के लिये तैयार है, ऐसे कुग्रुरुओं के लिये 
भी हिसा करना उचित नहीं है। हिसा से उनका और अपना कंसे मोक्ष 
हो सकता है ? श्रर्थात्‌ कदापि नहीं हो सकता । 


बहुसत्वघधातजनितादशनाद्व रमेकसत्वघातोत्थम्‌ । 
इत्याकलय्य कार्य. न महासत्वस्थ हिसन॑ जातु ॥॥८२।॥ 


प्रन्वया थ:--[ बहुसत्वधातजनितात्‌ ] बहुत से जीवों के घात से 
उत्पन्न हुए [अशनात्‌ |] भोजन की अपेक्षा [एकसत्वधघातोत्थम्‌ |] एक 
जीव के घात से उत्पन्न हुआ भोजन [वरम्‌] अ्रच्छा है - [इति] ऐसा 
[आकलय्य | विचारकर [जातु | कभी भो [मसहासत्वस्य | बड़े त्रस जीव 
का [हिसनं ] घात [न कार्यम्‌ ] तही करना चाहिये । 


टीका:--“बहुसत्वधातजनितात्‌ श्रशनात्‌ एक सत्वधातोत्थम्‌ बरम्‌' - 
बहुत जीवों के नाश से उत्पन्न हुए भोजन की भ्रपेक्षा एक जीव के मारने 
से उत्पन्न किया गया भोजन उत्कृष्ट है - 'इति श्राकलय्य जातु महासत्वस्य 
हिसन॑ न कार्यम्‌” - ऐसा विचारकर कभी भी बड़े जीव की भी हिंसा नहीं 
करना चाहिये । हे 


भावार्थ:--कोई कहे कि अन्न के आहार में तो बहुत जीव मरते हैं, 
इसलिये एक बडा जीव मारकर भोजन करे, तो बहुत भला - ऐसा मानकर 
पचेन्द्रिय जीव का घात करता है। वहाँ हिसा तो प्राणघात से है आर 
एकेन्द्रिय की अपेक्षा पचेन्द्रिय के द्रव्यप्राण तथा भावध्राण बहुत भ्रधिक 
पाये जाते हैं। इसी कारण ऐस। उपदेश है कि बहुत एकेन्द्रिय के जीवों 
को मारते की भ्रपेक्षा द्वीन्द्रिय जीव के मारने का पाप अनेक गुणा होता 
है, तो पंचेन्द्रिय के मारने पर क्‍यों न बहुत पाप होगा ? तथा द्वीन्द्रिय से 
लेकर पच्चेन्द्रिय तक के जीवों के मारने मे तो मास का आ्राहार होता 


है पा दोष पहले ही कहा जा चुका है, इसलिये ऐसा ही श्रद्धान करना 
उचित है । 
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रक्षा भवति बहुतासेकस्पेवास्प जीवहरणेन। 
इति मत्वा कत्तेव्य न हिसने हिलसत्त्वानाम्‌ ॥छरें।। 
ग्रन्वयार्थ:--[ प्रस्य ] इस [एकस्य एब] एक ही [जीवहरणान | 
जीव का घात करने से [ बहूनाम्‌] बहुत जीवों की [रक्षा भवति] रक्षा 
होती है - [$ति मत्वा] ऐसा मानकर [ हिलसत्वानाम ] हिसक जीवों 
की भी [हिसने ] हिंसा [न कत्तेब्यस्‌ | नहीं करना चाहिये । 
टोका:--'अस्य एकस्य जोवहर णेन बहुनाम्‌ रक्षा भवति' - इस एक 
ही जीव के मारने से बहुत से जीवों की रक्षा होती है 'इति मत्वा 
हिखसत्वालनाम हिसन॑ ने कार्यम्‌ - ऐसा जानकर हिंसक जीवों का भी 
घात नहीं करना चाहिए । 

: भावार्थ:-सर्प, बिच्छू, सिंह, नाहर इत्यादि दूसरे जीवों को 
काटनेवाले मारनेवाले हिसक जीवों को मार डालने से बहुत से जीव बच 
जाते हैं, इसलिये इनके मारने में पाप नहीं है - ऐसा श्रद्धान नहीं करना; 
क्योंकि इसे तो इसके कार्ये का पाप लगेगा। लोक में झनेक जीब पापपृण्य 
उपाजन करते हैं, उनमें इसको क्‍या ? वे हिंसक जीव हिंसा करते हैं, 
तो उसका पाप उन्हें लगता है, आप उनकी हिसा करके क्‍यों पाप उपाजेत 
करें ? 

बहुसत््वधातिनो5्मी जीवन्त उपार्जयन्ति गुरुपापम्‌ । 
इत्यनुकम्पां कृत्वा न हिंसनीया. शरीरिरो हिंस्रा: ।।८४।। 


प्रन्वयार्थ: [ बहुसस्वधातिन:] बहुत जीवों के घातक | भ्रमी ] 
ये जीव [ जीवन्त: ] जीवित रहेंगे तो [ ग्रुरु पम्‌ ] बहुत पाप 
[उपाजंयन्ति ] उपाजित करेंगे - [ इति ] इसप्रकार की [ झनुकर्म्पां कत्वा 
दया करके [हिंसा शरोरिरा:] हिंसक जीवों को [न हिसनोया: | नहीं 
मारना चाहिये । 

टीका: - 'बहुसत्वघधातिन: श्रमी जीवन्तः गुरुपापं उपार्जयन्ति' - 
बहुत जीवों को मारनेवाले ये पापी जीते रहेंगे, तो बहुत पाप उत्पन्न 
करेंगे 'इति अ्रनुकम्पां क्त्वा हिला: न हिसनोया:' - इसप्रकार दया करके 
हिंसक जीवों को भी न मारे-। 


भावार्थ :--शिकारी, चिड़ीमार, बाज इत्यादि जो जों हिंसक हैं, 
बे जीवित रहेंगे वो बहुत पाष करेंगे श्लौर अ्रनेक जीवों को मारेंगे इसलिए 
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| 


इनको मार देना चाहिए - ऐसा श्रद्धान नहीं करना; क्‍योंकि उनकी 
हिंसावृत्ति का पाप उनको ही है, अपने को क्या ? यदि हो सके, तो उनकी 
उस पापक्रिया को छड़ा देना । 


बहुदु:खासंज्ञपिता: प्रयान्ति त्वचरेरा दुःखबिच्छित्तिम्‌ । 
इति वासनाकृपाणीमादाय न दुःखिनो5उपि हन्तव्या: ॥॥८५।॥। 
भ्रन्वया्थ:--[ तु ] श्र [बहुदुःखासंज्ञपिता:] अ्रभेक दु:खों से 
पीड़ित जीव [श्रच्िरेश | थोड़े ही समय में [दुःखविच्छित्तम्‌ ] दुःखों का - 
अन्त [ प्रयान्ति ] पा जावेंगे [इति वासनाकृपाणीं | इसप्रकार की वासना 
अथवा विचाररूपी तलवार [आ्रादाय] लेकर [दुःखिन: श्रषि] दुःखी 
जीवों को भी [न हन्तव्या: ] नहीं मारना चाहिये । 


टीका:--तु बहुदु:खासंज्ञपिता: भ्रचिरेरा दु:खविच्छित्तिम्‌ प्रयान्ति' - 
ये जीव बहुत दुःख से पीड़ित हैं, अतः यदि इन्हें मार दिया जाय, तो 
उनका सारा दु:ख दूर हो जायेगा । 'इति बासनाकृपारों श्रादाय दुःखिन: 
भ्रपि न हन्तव्या:' - ऐसी खोटी वासनारूपी तलवार ग्रहण करके दुःखी 
जीवों को भी नहीं मारना चाहिए । 


आवार्थ:-यह जीव रोग से अथवा दरिद्रता ग्रादि से श्त्यन्त 
दुःखी है; यदि इसे मार दें, तो उस दु:ख से वह मुक्त हो जावेगा - ऐसी 
श्रद्धा नहीं करना चाहिए। मनुष्य और तिर्यच की आभ्रायु पुण्य के उदय से 
बडी होती है, अत: उसका छेद नही करना श्रथवा जैसा उसका उदय है, - 
बेसा भोगता है, आप हिसा करके पाप क्‍यों उत्पन्न करे ? न्‍ 


कृच्छू शा सुखावाप्तिभंवन्ति सुखिनो हता: सुलिन एवं । 
इति तकंमण्डलाग्र: सुखितां घाताय नादेय: ।॥८६।। 
भ्रन्वयाथे:-- [ सुखाबाप्ति:] सुख की प्राप्ति [कच्छ ण] कष्ट से 
होती है, श्रतः [ हता: | मारने में आए हुए [सुखिनः | सुखीजीव [ सुखिन: 
एवं ] परलोक में सुखी ही [ भबन्ति ] होंगे [| इति ] - इसप्रकार 
[तकंमण्डलाप्र:] कुतके की तलवार [सुल्चिनां घाताय] सुखीजीवों के 
घात के लिए [न झ्रादेय: | अगीका र नहीं करना चाहिए । 


टीौका:--कच्छ रा सुखाबाप्ति:' - कष्ट से सुख की प्राप्ति होती 
है। 'सुखिनः हता: सुखिन: 'एवं भवन्ति' - इसलिये सुखी जीवों को मारा 
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जाय तो परलोक में भी सुखी ही होंगे, 'सुखिनां घाताय इति तकंमण्डलाम:' 
न झादेय:' - सुखी जीवों के घात के लिए इसप्रकार का विचार किसी को 
नहों करना चाहिए । 


भावाथं:- सुख कष्ट से होता है, इसलिए इन सुखी जीवों को 
काशी के करवत इत्यादि रीति से मारा जाय, तो परलोक में भी वे सुखी 
होंगे - ऐसा श्रद्धान नहीं करना चाहिये । इसप्रकार मरने से सुखी कैसे हो 
सकते हैं ? सुखी तो सत्यघम के साधन से हो सकते हैं । 


उपलब्धिसुग तिसाधनसमाधिसारस्यनूयसो 5भ्यासात्‌ 
स्वगुरोः शिष्येणा शिरो न कत्तंनीय सुधमंमभिलघिता ।।८७)॥) 


अ्रन्वयार्थ:-- [ सुधर्म प्रभिलकिता | सत्यधर्म के अभिलाधी [ शिष्येरत ] 
शिष्य द्वारा [ भूयसः अ्रम्यासात्‌)] अधिक अ्रभ्यास से [उपलब्धि सुगति- 
साधनसमाधिसारस्थ] ज्ञान और सुगति करने में कारणभूत समाधि के 
सार को प्राप्त करनेवाले [सल्वगुरोः:] अपने गुरु का [शिरः ] [मस्तक [न 
कत्तंनीयम्‌ ] नहीं काटना चाहिए । 


टीका:- 'सुधम झ्रभिलषिता शिष्येर स्वगुरो: शिरं न कत्तनीयस्‌- 
धरम के चाहनेवाले शिष्य को अपने ग्रुरुका मस्तक नहीं काटना चाहिये । 
केसे है गुरु ? “'भुयसः अ्रस्थासात्‌ उपलब्धि सुगति साधन समाधिसारस्य' - 
बहुत अभ्यास से. जिन्होंने सुगति के कारणभूत समाधि का सार पा 
लिया है । 


भावार्थ:--हमारा गुरु अभ्यास में लग गया है (ध्यान-समाधि में 
मग्न है), भ्रम्यास बहुत किया है, भ्रब यदि इसके प्राणों का भ्रन्त कर दिया 
जाय, तो वह उच्च पद को प्राप्त हो जायेगा - ऐसा विचार करके शिष्य 
को अपने गुरु का मस्तक काटना योग्य नहीं है। उसने जो साधन किया 
है, उसके फल को वह भविष्य में प्राप्त करेगा ही, तू हिंसा करके . पाप 
किसलिये उत्पन्न करता है ? 


धनलबपिपासितानां विनेयविश्वासनाय दर्शयताम्‌ । 


भटितिघटचटकमोक्ष श्रद्चेय नेव खारपटिकानाम्‌ ॥८८।) 


प्रन्वयार्थ:-- [ घमलवपिपासितानां] थोड़े घन का लोभी और 
[ विनेयविश्वासनाय दर्शयताम्‌ ] शिष्यों को विश्वास उत्पन्न करते के लिये 
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दशानेवाला [खारपटिकानाम्‌ | खारपटिकों का [ भटितिघटचटकमोक्षे || 
शीघ्र घड़ा फूटने से चिड़िया के मोक्ष की तरह मोक्ष का [नेवश्चद्धे य॑] 
श्रद्धान नहीं करना चाहिए । 

टोका:--खारपटिकानाम्‌ भटितिघटचटकमोक्ष नेव श्रद्ध य॑ -- एक 
खारपटिक का मत है, वह तत्काल घड़े के पक्षी के मोक्षसमान मोक्ष कहता 
है, उसका श्रद्धान नही करना । 


कोई खारपटिक नाम का मत है, उसमें मोक्ष का स्वरूप ऐसा कहते 
हैं कि जिसप्रकार घड़े में पक्षी केद है; यदि उस घड़े को फोड़ डाला जाय, 
तो पक्षी बन्धन-रहित मुक्त हो जाय । उसीप्रकार आत्मा शरीर में बन्द 
है; यदि शरीर का नाश कर दिया जाय तो, ग्रात्मा बन्धनरहित मुक्त हो 
जाय - ऐसा श्रद्धान नहीं करना चाहिए; क्‍योंकि यह श्रद्धान हिंसा का 
कारण है । अन्तरग कार्माणा शरीर के बन्धनरहित आत्मा इसतरह मुक्त 
कैसे हो सकता है ? कसा है खारपटिक ? “'घनलवपिपासितानाम्‌' - 
थोड़ासा धन का लोभी है तथा कसा है ? “विनेयविश्वासानाय दर्शयताम्‌' - 
शिष्यों को विश्वास दिलाने के लिये कितनी ही रीतियाँ दिखलाता है; 
श्रत: इसके कथन का श्रद्धान नहीं करना । 


रष्टवा पर॑ं पुरस्तादशनाय क्षामकुक्षिमायान्तम्‌ । 
निजमांसदान रभसादालभनीयो न चात्मापि ॥।८ €।॥। 


प्र्वयार्थ:-[च] और [श्रशनाय] भोजन के लिये [पुरस्तात ] 
पास [ प्रायान्तम्‌ | आये हुए [अपरं ] भ्रन्य [ क्षामकुक्षिम्‌ | भूले पुरुष को 
[दृष्ट्वा | देखकर [ निजमांसदानरभसात्‌ ] अपने शरीर का मांस देने की 
उत्सुकता से [ प्रात्मापि] अपना भी [न झलामनीोय: ] घात नहीं करना 
चाहिए । 


... टीका:--च भ्रशनाय प्रायास्तं क्षामकुक्षि पुरस्तात दृष्ट्बा निज- 
ससदानरभसात्‌ झ्रात्मा श्रपि न झालभनोय:' - भोजन लेने के लिए आए 
हैं; इंबल उदारवाले मनुष्य को अपने समक्ष देखकर अपने मांस देने के 
उत्साह से - उतावली से भ्रपने शरीर का भी घात नहीं करना । 


भावाथे: कोई मांसभक्षी जीव भोजन के लिये अ्रपने पास श्राया, 
उसे देखकर उसके लिये अपने शरीर का भी घात नहीं करना, कारण कि 
मांसभक्षी पात्र नही है, प्र मांस का दान उत्तम दान नही है । 
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को नाम विशति मोह नयभगंविशारदानुपास्यगुरून । 
विदितजिनसतरह॒त्य: श्रधन्नहिसां. विशुद्धसतिः 4॥६ ०१। 

प्रन्ववार्थ:--[ तयभड्भविशारदान्‌] नय के भज्ों को जानने में 
प्रवीण [गुरून ] गुरुओं की [ उपास्य] उपासना करके [बिवितजिनमत- 
रहस्य:] जेनमत का रहस्य जाननेवाला [को नाम] ऐसा कौन 
[विशुद्धमति:] निमंल बुद्धिधारी है,जो [बअ्रहिसां श्॑नू | भ्रहिसा का 
आश्रय लेकर [ सोहूं] मृढ़ता को [विशत्ति] प्राप्त होवे ? 

टोका:--“नास नयभद्भविशारदान्‌ गुरुन्‌ उपास्य कः सोहं विशति' - 
हे जीव, नय के भेदों को जानने में प्रवीण गुरु की सेवा करके कौन जीव 
मोह को प्राप्त होगा ? अर्थात्‌ कोई नहीं होगा । 

जीव को भले-बुरे, हित-प्रहित का श्रद्धान गुरु के उपदेश से होता 
है । पूर्वोक्‍्त श्रश्नद्धानी कुगुरु के बहकाने से यह जीव श्रन्यथा प्रवत्तेत 
करता है; परन्तु जिस जीव ने सर्व नय के ज्ञाता परम ग्रुरु की सेवा की 
है, वह भला कंसे अम में पड़ सकता है ? कदापि नहीं पड़ सकता । कंसा 
है वह जीव? “बिवितर्जिनमतरहस्य:” - जिसने जेनमत का रहस्य जान 
लिया है श्रौर कसा है वह जीव ? श्रहिसां श्रयन्‌' - (सर्वशवीतराग- 
कथित) दया को ही घ॒र्मं का स्वरूप जिसने अंगीकार किया है और कंसा 
है ? 'विशुद्धमति' - जिसकी बुद्धि निमेल है, ऐसा जीव मोह को प्राप्त 
नहीं होता । 

इसप्रकार दया धर्म को दृढ़ करके अहिसा ब्रत का वर्णेच्र किया । 
सत्यब्रत 

यदिदं प्रमादयोगादसदशिधानं विधोग्रते किसपि । 

तदनुतमपि विज्ञेयं तज्भू दाः सन्ति चत्वार: ॥३६१॥४ 

भ्रन्वयार्थ:-- | यत्‌] जो [ किमपि] कुछ [प्रमादयोगात्‌] प्रमाद, 
कषाय के योग से [इदं ] यह [ श्रसद्भिधानं] स्वपर को हानिका रक अथवा 
: प्रन्यधारूप वचन [ बिधीयते ] कहने में श्राता है, [तत्‌] उसे [भ्रन॒त॑ भ्रपि ] 


निश्चय से अ्रसत्य [ विज्ञेयम्‌] जानना चाहिए, [ तझ्धू दा: चत्वार:] उसके 
चार भेद [सन्ति] हैं । 


टीकाः--'यत्‌ किसपि प्रमादयोगात्‌ इदं असल अ्रभिथान विधीयतले 
तत्‌ अ्रनुत आपि जिज्ेयम्‌ - जो कुछ प्रमादसहित योग के हेतु से श्रसत्य 


धड ] [३रपार्थसिदृष्युपाथ 


अर्थात्‌ बुरा अथवा अन्यथारूप वचन है, उसे निश्चय से अनृत जानो । 
'तडू वा: जल्वार: सन्ति' - उस असत्य वचन के चार भेद हैं । 
उनमें प्रथम भेद कहते हैं:-- 
स्वक्षेत्रकालभाव सदपि यस्मिन्रिषिध्यते वत्तु । 
तत्प्रथममसत्यं स्यान्नास्ति यथा देवदत्तोउन्न ॥६२।॥॥ 
झन्‍्वयार्थ:--[ यस्मिन्‌] जिस वचन में [ स्वक्षेत्रकालभाषे: ] अपने 
द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव से [सत्‌ श्रषि ] विद्यमान होने पर भी [ वस्तु | वस्तु 
का | निधिध्यते] निषेध करने में श्राता है, [तत ] वह [प्रथमम॒ ] प्रथम 
[असत्यं] असत्य [स्थात्‌] है, [यथा] जसे |श्रत्न] यहाँ [देवदत्त:] 
देवदत्त [ नास्ति | नही है । 
टीका:--“यस्मिन्‌ स्ववव्यक्षेत्रकालभावे: सत भ्रषि वस्तु निषिध्यते 
तत्‌ प्रथम भ्रसत्यं स्थात्‌” - जिस वचन में अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से 
सत्तारूप में विद्यमान पदार्थ का भी निषेध करने में आये कि पदार्थ नहीं 
है; यह प्रथम भेदरूप असत्य है। दृष्टान्त कहते हैं - 'यथा अ्रत्र देवदत्त: 
नास्ति' - जैसे यहाँ देवदत्त नहीं है । 
भावाथे:--किसी क्षेत्र में देवदत्त नाम का पुरुष बेठा था, वहाँ 
किसी ने पूछा कि यहाँ देवदत्त है ? तो उत्तर दिया कि यहाँ देवदत्त नहीं 
है । इसी प्रकार अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से जो वस्तु अस्तिरूप हो, उसे 
नास्तिरूप कहना असत्य का प्रथम भेद है। जो कुछ वह पदार्थ है उसे 
द्रव्य, जिस क्षेत्र को रोककर तिष्ठे उसे "क्षेत्र, जिस काल में जिस रीति 
से परिणमन करे उसे 'काल' तथा उस पदार्थ का जैसा कुछ निजभाव है 
उसे भाव कहते हैं। भ्रपने इस चतुष्टय की अपेक्षा से सर्व पदार्थ 
अस्तित्वरूप हैं । वहाँ देवदत्त का निजचतुष्टय तो था ही; परन्तु नास्तिरूप 
जो कथन हुआ्ना, वही असत्य वचन हुआ । 


आगे दूसरा भेद कहते हैं: -- 
श्रसदपि हि वस्तुरूपं यत्र परक्षेत्रकालभावेस्ते । 
उद्धाव्यते द्वितीय तदनृतमस्मिन्‌ यथास्ति घटः (।६३॥४ 


पल्वयाव हि] निश्चय से [यत्र] जिस वचन में [ते परक्षेत्र- 
कालभाव:] उन परद्रव्य, क्षेत्र, काल श्रौर भाव से [झसत अधि] 


पुरुषाथे सिद्ध्युपाय ] [८५ 


अविद्यमान होने पर भी [वस्सुरूप | वस्तु का स्वरूप [जद्भावयते] प्रकट 
करने में भावे, [तत] वह [डितीयं ] दूसरा [अनृतम्‌ ] भ्रसत्य [स्पात, ] 
है, [यथा ] जेसे [ भ्रस्सिन्‌ ] यहाँ [घट: झ्रस्ति | घड़ा है । 


टीका:-- हि यन्न त॑ : पर व्रब्यक्षेत्रकालभाजे: वस्तुरूपं श्रसत्‌ भ्रषि 
उद्भाव्यते तत्‌ द्वितीयं भनतं निश्चय से जिस वचन में परद्वव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव से पदार्थ सत्तारूप नहीं है, तो भी वहाँ प्रगट करना, वह दूसरा 
असत्य है । उसका दृष्टान्त - यथा अस्मिन्‌ घट: अस्ति' - जेसे कि यहां 
चघड़ा है ॥ 


भावार्थ: -किसी क्षेत्र में घड़ा तो था नहों, इसलिए उससमय उसका 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव भी नहीं था, दूसरा पदार्थ था; श्रत: उससमय उसी 
का द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव था । किसी ने पूछा कि यहाँ घड़ा है कि नहीं ? 
वहाँ घड़ा है - ऐसा कह देना दूसरे असत्य का भेद है; क्योंकि नास्तित्वरूप 
वस्तु को अ्रस्ति कहा । 

झागे तीसरा भेद कहते हैं:-- 

वस्तु सदपि स्वरूपात्‌ पररूपेराभिधीयते यस्सिन्‌ । 

अनृतमिदं च तृतीयं विजेयं गौरिति यथाइश्व: ॥।६४॥॥ 


भ्रन्वयार्थ--- [च.] भौर [यस्मिन] जिस वचन में [स्वरूपात ] 
अपने चतुष्टय से [ सतश्रपि ] विद्यमान होने पर भी [| बस्तु | पदार्थ 
[ पररूपेरा ] अन्य स्वरूप से [ प्रभ्रिधीयते | कहने में श्राता है, उसे 
[ इदं ] यह [ तृतोय॑ अनृतं | तीसरा असत्य [ विज्ञेयं ] जानो, [यथा] 
जैसे [ गौ: ] बल को [ प्रश्वः ] घोड़ा है [ इति ] ऐसा कहना । 


टोका:--“च यस्मिन सत्‌ श्रषि वस्तु पररूपेरप श्रभिधीयते इवं ठृतीय॑ 
प्रनृतं विजशेय' -जिस वचन मे यद्यपि पदार्थ अपने चतुष्टय में विद्यम।न है, 
तथापि उस पदार्थे को प्रन्य पदार्थरूप से कथन किया जाय उसे तीस रा असत्य 
जानो । उसका उदाहरणः--यथा भो: श्रश्वः - जंसे बेल को घोड़ा 
कहना । हु 


भावार्थ :- किसी क्षेत्र में बैल अपने चतुष्टय में स्थित था, वहाँ 
किसी ने पूछा कि यहाँ क्या है ? तो ऐसे कहने मे आया कि यहाँ घोड़ा है 
-ईस प्रकार वस्तु को अन्५रूप बहना यह असत्य का तीसरा मंद है । 


८६] [ पुरुषार्थसिद्ध्युपाय 
झब चौथा भेद कहंते हैं:-- ह 


गहितसवद्यसंयुतमप्रियमपि भवति वचनरूप यत्‌ । 
सामान्येन त्रेघधा भतमिदमनुतं॑ तुरोयं तु॥६५ ४। 


प्रन्वधार्थ:--[ तु ] और ] इदं [ यह [तुरीय॑ ] चौथा | श्रन॒तं | 
. असत्य [ सामान्‍्येन ] सामान्यरूप से [ गहित॑ | गहित, ( भ्रवद्यसंयुतम्‌ | 
पापसहित [ ञ्रव ] और | प्रद्रियं ] अ्रप्रिय इसतरह [ त्रेध्रा ] तीन 
प्रकार का [ मतभ्‌ ] माना गया हैं, [ यत ] जो कि [ वचनरूय ] 
वचनरूप | भवत्ति | है। 


टीका:--'तु इदं तुरीय॑ श्रनृत सामान्येन त्रेधा सतस्‌ यत श्रपि 
बचनरूप गहित अवद्यसंघुत भ्रष्रियं भवति' -- यह चौथा अ्रसत्य का भेद 
तीन प्रकार का है - ( १ ) वचन से निन्‍दा के शब्द कहना, ( २ ) हिसा 
सहित वचन बोलना, ( ३ ) अप्रिय अर्थात्‌ दूसरे को बुरे लगें ऐसे वचन 
बोलना । 


श्रागे इत भेदों में प्रथम ही गहित का स्वरूप कहते हैं:- 


पेशस्यहासगर्भ क्कंशमसमञ्जपमं प्रलपितं च। 
भ्रन्यदपि यदुत्सूत्रं तत्सव॑ गहित॑ गदितसम्‌ ॥६६।। 


अ्रन्वयाथे:--[ पंशुन्पहासग भ॑ | दुष्टता अथवा निन्‍्दारूप हास्यवाला, 
[क्कंश] कठोर [ श्रसमञ्जस ] मिथ्याश्रद्धानवाला [च] झौर [ प्रलषितं] 
प्रलापरूप (बकवाद) तथा [श्रन्यदषि |] और भी [यत्‌ ] जो [उत्तसत्रं 
शांखविरुद्ध वचन है, | तत्सबे ] वे सभी [गहितं] निनन्‍्द्यवचन [गदितम्‌ | 
कहे गये है । 


टीका:--यत्‌ वचन पेशुन्यहासगर्भ ककेशं अ्समऊजम्‌ प्रलपित' च 

न्यत, श्रपि उत्सूत्रं तत्‌ गहित गदितम्‌' -- जिस वचन में दुष्टता हो 

अन्य जीव का बुरा करनेवाला हो, अपने को रौद्रध्यान करानेवाला हो 

तथा हास्यमिश्रित हो, दूसरे जीव का मर्मछेदक हो, स्वयं को प्रमादकारक 

हो, कर्कश - कठोर हो अर्थात्‌ सुनने में बुरा लगे, असमंजस - मिथ्याश्रद्धा 

करानेवाला हो और अप्रमाणरूप हो तथा अन्य भी शास्रविरद्ध वचन 
गहित वचन में ग्ित समझना । 


पुरुषार्थेसिद्ध्युपाय ] [८७ 
प्रागे अवश्य संयुक्त असत्य का स्वरूप लिखते हैं:-- 


छेदनमेदनसारराकर्षरतवारिज्यचोयेंबचनादि । 
तत्सावद्ं यस्मात्प्रारिगवाणद्याः: प्रवत्तन्ते ॥६७॥। 


श्रन्वयाथ:--[ यत ] जो [ छेक्नभेदनमारसाकर्षणवारण्यि 
चोयवबचनादि ] छेदन, मेदन, मारण, शोषण, व्यापार या चोरी श्रादि के 
वचन हैं [ तत ] वे सब [ साथश' ] पापयुक्त वचन हैं, [ यश्मात ] 
क्योंकि ये [ प्रारिवषध्ाद्या: | प्राणीहिसा श्रादि पापरूप [ प्रवतन्ते ] 
प्रवर्तेन करते हैं । 


टीका: --“यत छेदन सेदन साररण कर्षेरा वारिए्य चौयंबचनादि 
सर्व सावह्य' श्रष्ति यस्मात प्रारिवधाशया: प्रवत न्‍्ते'--जो नाक झादि 
छेदने के, काटने के, मारने के, खीचने के, ( हिसक ) व्यापार करने के 
अथवा परवस्तु की चोरी करने झ्रादि के वचन कहने में झावें, वे सभी 
सावद्य (पाप) सहित मूठ का स्वरूप हैं; क्‍योंकि इनसे प्रारितयों का घात 


होता है। 


भावाथ:- श्रवद्य का अर्थ पाप है, अतः जिस वचन से पाप की 
प्रवृत्ति हो, उसे सावद्य कहते हैं । 


श्रागे श्रप्रिय श्रसत्य का स्वरूप कहते हैं:-- 


अरतिकरं भीतिकरं खेदकरं वेरशोककलहकरम्‌ । 
यदपरमपि तापकरं परस्प तत्तवंमप्रियं शेयस्‌ (६ ८॥। 


श्रन्वयाथे:--[ यत ] जो वचन [ परस्थ | दूसरे जीव को 
[भ्ररतिकर | श्रप्रीतिकारक [ भोतिकरं |] भयका रक [ शेदकर | खेदकारक 
[बर-शोककलहकरं | वर, शोक तथा कलहकारक हो और जो | भ्रपरमपि ] 
झ्रन्य भी [तापकर | सल्तापकारक हा [तत ] बह [ छत्र ]सवं हो. 
[भ्रप्रियं ] प्रप्रिय [| शयम्‌ | जानना चाहिये । 


टोका:--“यत वचन परस्य अरतिकर भोतिकरं खेदकरं बेरोशोकक- 
लहकर तथा पझ्रपरसपि तापकरं तत्सव शह्मप्रियं झेमम्‌-जो वचन दूसरों को 
अरति करनेवाला शभ्रर्थात्‌ बुरा लगनेबाला हो, भय उत्पन्न करमेबवाला हो, खेद 
उत्पन्न करनेवाला हो तथा वर, शोक, और कलह करनेबाला ही तथा भर 
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भी प्रनेक प्रकार के दुःख उत्पन्न करतेवाला हो, वह सभी वचन अप्रिय 
भूठ का ही भेद है। 
झागे ग्रसत्य बचत में हिसा का सद्भाव दिखलाते हैं:-- 
सर्वस्मिन्नप्यस्मिन्प्रमत्तयोगेकहेतुकथन॑ यत्‌ । 
ग्रनतवचने४पि तस्माश्नियतं हिसा समवतर्राति ॥६६।॥। 


प्र्वयार्थ-- [ यत्‌ | चकि [ अस्मिन्‌ | इत [ सर्वस्मिन्नपि | 
सभी वचतों में [ प्रमत्तयोगेकहेतुकथन ] प्रमाद सहित योग ही एक हेतु 
कहने में श्राया है [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ श्रनृतवचने | असत्य वचन में 
[भ्रषि] भी [हिसा] हिंसा [ नियत ] निश्चितरूप से [समबतरति | 
श्राती है । हु 
टीका:-- 'यत अ्रस्मिन सर्वस्मिन्‌ भ्रवि ब्रनृतवचने प्रमत्तयोगकहेतु- 
कथन प्रस्ति तस्मात्‌ ग्रनतवचने हिसा नियत समवतरति' इन सभी प्रकार 
के भूठ वचनों में प्रमादयोग ही कारण है, इसलिए कूठ बचन बोलने में 
हिसा भ्रवश्य ही होती है; कारण कि हिसा प्रमाद से ही होती है, प्रमाद 
के बिना हिसा नहीं होती । जहां प्रमाद नहीं होता, वहाँ हिंसा भी नहीं 
होती और जहा प्रमाद है, वहां हिसा अवश्य होती है। तत्वार्थयृत्र में 
हिसा का लक्षण “प्रमत्तयोगात प्रासब्यपरोपस हिसा-ऐसा कहा जाता 
है भ्र्थात्‌ प्रमाद के योग से प्राणों का घात करना हिसा है। 


प्रमादसहित योग हिसा का कारण है:-- 


हेतो प्रमत्तयोगे निरदिष्टे सललवितथवचनानाम्‌ । 
हेयानुष्ठानादरनुबदन॑ भवति नासत्यम्‌ ॥॥१००॥। 


प्रन्ययाथ:--[ सकल वितथवचनानाम्‌॒] भूठ बचेनों का 
[प्रमत्तयोगे | प्रमादसहित योग [हेतौ] हेतु [ निर्दिष्दें श्नुति ] निदिष्ट 
करने में आया होने से [ हेयानुष्ठानादे:] हेय-उपादेय आदि प्रनुष्ठानों का 
[अ्नुवदनं ] कहना [ भ्रसत्य |] भूठ [न भवति] नहीं है । 

टीका:--'सकलवितथवचनानाम्‌ प्रमत्तयोगे हेती निर्दिष्टे सति 
हेपानुष्ठानादेः ग्रनुवदनं अ्रसत्यं न भवति' - समस्त भूठ वचनों का कारण 
प्रमादसहित योग को बताकर हेय और उपादेय का बारम्बार कथन करना 
भूंठ नहीं है। 


न 
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भावाथे:--अ्रसत्य वचन के 'त्यामी महासुनि हेय और उपादेय का 
बारम्बार उपदेश करते हैं। वहाँ पाप की निंदा करनेपर पापी जीवों को 
उनका उपदेश अ्प्रिय लगता है बह्रथवा कोई पापी अपने लिये दिये गये 
धर्मोपदेश को सुनकर दुःख पाते हैं; परन्तु उन झाचारयों को असत्य का दोष 
नहीं लगता; क्योंकि उनके वचन प्रमाद [| कषाय ] गर्भित नहीं है। 
प्रमादपूर्वक वचन में हो हिसा है, इसलिये कहा है कि प्रमादसहित योग से 
वचन बोलना वही भूठ है, अन्यथा नहीं । 


इसके (अ्सत्य वचन के ) त्याग का प्रकार कहते हैं:-- 


भोगोपभोगसाधनमात्र सावद्यमक्षमा मोक्त म्‌ । 
ये तेषपि शेषमनृतं समस्तमपि नित्यसेव मुछ्चन्तु ॥१०१॥। 


श्रन्वयाथे:--| ये | जो जीव [| भोगोपभोगसाधन मात्र ] भोगोपभोग 
के साधनमात्र [ सावश्यम्‌] सावद्यवचन [मोक्त म्‌] छोड़ने में [ अक्षमा: ] 
असमर्थ हैं, [ ते श्रषि ] वे भी [| शेषम्‌ ] बाकी के [समस्तमप्रि] सभी 
[ श्रनत' ] असत्य भाषण का [ नित्यमेव ] निरन्तर [मुड्चन्तु ] त्याग 
करें । 


टोका:--'ये श्रपि भोगोपभोगसाधनमात्र सावह्यम मोक्त म्‌ प्रक्षमा: 
(सन्ति) ते श्रपि शेबं सभस्तम्‌ भश्रषि श्रनुत नित्य एवं मुझ्चन्तु'--जो 
प्राशी अपने न्‍्यायपूर्वक भोगोपभोग के कारणभूत सावच्य (हिसासहित) 
वचन त्यागने में असमर्थ है, उन्हें भी अन्य समस्त झूठ वचनों का सदाकाल 
त्याग करना चाहिये । 


भावार्थे:-- भूठ का त्याग दो प्रकार का है-एक सर्वथा त्याम, दूसरा 
एकदेश त्याग । सर्वथा त्याग तो मुनिधम्ं में ही बनता है तथा एकदेश 
त्याग क्रावकैर्म में होता है । जो सर्वधा त्याग बन सके, तब तो बहुत ही 
उत्तम है, यदि कदाचित्‌ कयाष के उदय से ( भ्रर्थात्‌ कषप्रयवश ) सर्वंथा 
त्याग न बन सके, तो एकदेश त्याग तो झवश्य ही करना अहिये; कारण 
कि श्रावक अ्रवस्था में भूठ के झन्य सर्व भेदों का त्याग होता है, परन्तु 
सावद्य भूठ का त्याग नहीं हो सकता; कितु वहाँ भी अपने भोगउपमोग 
निमित्त ही भूठ वचन - सावध्य वचन हो, परन्तु बिना प्रयोजन न बोले । 


६०] [पुरुषार्थ सिद्ध्युपाय 


अचौोर्यत्रत 
तीसरे स्तेय (चौये) पाप का वरोन:-- 
श्रवितीरंस्य॒ग्रहरं परिग्रहस्य प्रमत्तयोगा्यत्‌ । 
तत्प्रत्येयं स्तेयं सेव च हिसा वधस्य हेतुत्वात्‌ ॥॥१०२॥। 
प्रन्वयार्थ:-- [झ्रत_] जो [ प्रमत्तयोगात्‌ ] प्रमाद-कषाय के योग से 

[ श्रबितीरेस्य ] बिना दिये [ परिग्रहस्थ | स्वणवस्रादि परिप्रह का 
[ प्रहरां] ग्रहण करना है [तत_] उसे |स्तेयं| चोरी [प्रत्येयं |] जानना 
चाहिये [च] भौर [सा एव) वही [ वधस्य | वध का [हेतुत्वात्‌ु] कारण 
होने से [हिसा] हिसा है । 

टीका:--“यत प्रमत्तयोगात्‌ श्रवितोरांस्य ग्रहण तत स्तेय॑ प्रत्येय॑ 
च संव हिसा (भवतति) वधस्य हेतुत्वात '-प्रमाद के योग से बिना दिये हुए 
स्वणं-व्नादि परिग्रह का ग्रहणा करना चोरी कहलाता है। (स्वर्णादिक 
वस्तु को स्वामी की ग्राज्ञा के बिना चुरा लेना, भुला देना, पड़ी हुई उठा 
लेना, जबरदस्ती ले लेना अथवा जिसतिस प्रकार बिना दिये ले लेना चोरी 
है ।) और वही चोरी हिसा है; क्योंकि अपने तथा परजीब के प्राणघात 
का कारणा है । 

भावार्थ:--अपने को चोरी करने का भाव हुआ, वह भावहिंसा है 
और जो कोई अपने को चोर जान ले तो प्राणो का वियोग करे, वही 
द्रव्यहिसा है तथा जिस जीव की वस्तु चोरी गई, उसे जो श्रन्तरद्भ पीड़ा 
हुई, वही उसकी भावहिसा है और वस्तु के निमित्त से उस जीव के द्रव्य- 
प्राण पुष्ट थे, उन पुष्ट प्राणों के नाश होने से उसके द्रव्यप्राण पोड़ित हुए 
बही उसकी द्रव्यहिसा है। इसप्रकार चोरी करने से चोरी करनेवाले की 
२०६०३ चो रो हुई है, उसकी द्रव्य भर भाव दोनों प्रकार की हिसायें 

। 


चोरी प्रगटरूप से हिसा है:-- 
प्र्था नाम य एते प्राणा एते बहिश्चराः पु साम्‌ । 
हरति स तस्य प्राशान्‌ यो यस्य जनो हरत्यर्थान्‌ ॥१०३॥। 
प्रन्वयाथ:-- [| यः ] जो [ जन: ] मनुष्य [यस्य] जिस जीव के 
अ्र्थान्‌ ] पदार्थों अथवा घन को [हरित] हर लेता है, [सः] वह मनुष्य 
[तस्थ] उस जीव के [ प्राणान्‌] प्राणों को [हरति] हर लेता है; क्योंकि * 
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जगतमें [ये] जो [एले) यह [श्र्था नाम] घनादि पदार्थ प्रसिद्ध हैं, [एते] 
वे सभी [पु्सां] मनुष्य के [ बहिश्चरा: प्राण: ] बाह्य-प्राण [ सब्ति] हैं । 

टीका:--ये एके श्र्था नाम एते पु सास बहिश्चरा: प्रार्मः सन्ति 
यस्मात्‌ यः जनः यस्य प्रर्थान्‌ हरति स तस्थ प्राखान्‌ हरति-बाह्य जितने 
भी पदार्थ हैं वे मनुष्य के बाह्य्राण हैं, इसलिए जो जीव जिस किसी का 
घन हरण कर लेता है, चुरा लेता है, वह उसके प्राणों का ही हरण कर 
लेता है । 

भावार्थ:--घन, धान्‍्य, सम्पत्ति, बेल, घोड़ा, दास, दासी, घर, 
जमीन, पुत्र, त्री, वस्रादि जितने भी पदार्थे जिस जीव के पास हैं उतने ही 
उसके बाह्मप्रारा हैं । उन पदार्थों में से किसो एक भी पदार्थ का नाश होने 
प्र श्रपने प्राणघात जेसा दुःख उत्पन्न होता है, इसलिये पदार्थों को ही 
प्राण कहा जाता है । जैसे, “भ्रन्न॑ वे प्राण: इति बचनात'--अ्रन्न ही प्राण 
हैं, इस वचन के अनुसार । 

हिंसा और चोरो में श्रव्यापकता नहीं, किन्तु ब्यापकता है:--- 

हिसाया:ः स्तेयस्थ च नाव्याध्ति: सुघटमेव सा यस्मात्‌ । 

ग्रहरएं प्रमत्तयोगो द्रव्यस्थ स्वोक्तस्थान्ये: (१०४ 


अन्वयार्थ:-- [ हिसाया: ] हिसा में [च] और [स्तेयस्थ] चोरी में 
[्रव्याप्ति: | अ्रथ्याप्तिदोष [न] नहीं है, [सा सुधटमेव ] वह हिंसा बरा- 
बर घटित होती है, [ यस्मात्‌ | कारण कि [ प्रन्ये: ] दूसरे के द्वारा 
[स्वीकृतस्य ] स्वीकृत [द्रव्यस्थ | द्रव्य के [ ग्रहरो | ग्रहरा में [ प्रभत्तयोग: ] 
प्रमाद का योग है । 

टोका:-- हिसाया: स्तेयस्य भ्रव्याप्ति: न सा सुघटमेव यस्मात्‌ श्रन्ये: 
स्वोकृतस्य द्रव्यस्य प्रहणे प्रभत्तमोग भवति”' हिसा और चोरी में भ्रव्याप्ति- 
पना नही है, बल्कि भले प्रकार व्यापकपना है; क्योंकि दूसरे जीव ने 
प्राप्त किये पदार्थों में अ्पनेपन की कल्पना करने में प्रमादयोग ही मुख्य : 
कारण है । 

भावारथ:--यदि किसी जीव को किसी काल में (जिस समय) जहाँ 
चोरी है, वहाँ हिंसा न हो, तो ग्रव्याप्तिदूषण हो सकता है; किन्तु प्रमाद 
बिना चोरी बनती नहीं । प्रमाद का नाम ही हिंसा है भ्ौर चोरी में प्रमाद 
अवश्य है ही; इसलिये ऐसा सिद्ध हुआ कि जहाँ-जहाँ चोरी है, बहाँ-वहाँ 
हिंसा अवश्य ही है । 


६२] [पुरुषार्थसिद्ष्युपाय 


हिसा श्र चोरी में भ्रतिव्याप्तिपना भी नहीं है:-- 
नातिव्यप्तिश्च तयो: प्रमत्तयोगेकका रणविरोधात्‌ । 
श्रपि कर्म्मानुग्रहणें नीरागाणामविद्यमानत्वात्‌ ॥१०५॥। 


अ्रन्वायाथें:-[ च ] और | नोरागाणाम्‌ ] वीतरागी पृषरुषों के 

[ प्रभत्तयोगैकका रणशबविरोधात्‌ | प्रमत्तयोगरूप एक कारण के विरोध से 
[ कम्मनिग्रहरां ] द्रव्यकर्म नोकर्स की कमंवर्गणाओ्ं को ग्रहण करने में 
[भ्रपि] निश्चय से [स्तेयस्य | चोरी की [ भ्रविद्यमानत्वात्‌ ] भ्रनपस्थिति 
[ तथो: ] से उन दोनों में भ्र्थात्‌ हिसा और चोरी में | श्रतिव्याप्ति: ] 
श्रतिव्याप्ति भी [न] नहीं है । 

टीका:--“च तयो: (हिसा स्तेययो:) भ्रतिव्याप्ति: च न भ्रस्ति यत: 
नोरागाखां प्रमत्तयोगेककारण विरोधात्‌ कर्मानुग्रहणे श्रपि हिसाया: 
प्रविद्यमानत्वात्‌*-- हिंसा और चोरी में अतिव्याप्तिपना भी नहीं है अर्थात्‌ 
चोरी हो श्रौर हिसा न हो, ऐसा नही है तथा हिसा हो श्रौर चोरी न हो, 
ऐसा भी नही है; क्योंकि वीतरागों महापुरुषों के प्रमादसहित योग का 
कारण नही है । इसलिये द्रव्यकर्म-नोकमं वर्गणाओ्रों का ग्रहण होते हुये 
भी, प्रमाद न होने से चोरी का सद्भाव नहीं है । 

भावाथथ:--बिना दी हुई वस्तु का ग्रहण चोरी है । बीतरागी ग्र्हन्त 
भगवान के कर्मनोकर्म वर्गणाश्रों का ग्रहरा होता है और वे वर्गणायें किसी 
की दी हुई नहीं है। वहाँ उनके चोरी का प्रसग भ्राता; परन्तु प्रमाद और 
योग बिना चोरी नहीं कहलाती । प्रमादयोग है, वही हिसा है, इसलिये 
भ्रतिव्याप्ति दोष श्राता; परन्तु वह तो वहाँ है नहीं, ग्रतः यह बात सिद्ध हुई 
कि जहाँ चोरी है, वहाँ हिंसा है; इसलिए श्रव्याप्ति नहीं झर जहाँ हिसा 
नहीं वहाँ चोरी भी नहीं; तथा जहाँ चोरी नहीं वहाँ हिसा भी नहीं, इस 
व स्ते अतिध्याप्ति नही इसलिये चोरी हिंसारूप ही है ॥१०५॥। 

चोरी के त्याग का प्रकार:-- 
असमर्था ये कत्तु निपानतोयादिहरशाविनिवृत्तिम्‌ । 
तरपि समस्तसमपरं नित्यमदत्त' परित्याज्याम्‌ू ॥१०६।॥। 


भ्रन्वयाथे:--[ ये | जो जीव [ निंपानतोयादिहरणविनिवत्तम ] 
दूसरे के कुआं, बावड़ी श्रादि जलाशयों का जल इत्यादि त्याग [कत्तुम ] 
करने में [ असमर्था ] असमर्थ हैं, [तेः] उन्हें [भ्रपि ] भी [अ्रपर] श्रन्य 
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[ समस्त ] सर्व [ श्रदत्त | बिता दो हुई वस्तुओं के ग्रहणा करने का ' 
| नित्यम ] हमेशा | परित्याज्यम्‌ ] त्याग करना योग्य है । 

टीका:--'ये (जीवा:) निपानतोयाविहरणविनिवत्तिम्‌ कतु स्‌ 
श्रसमर्था: ते: (जीबे:) भ्रपि नित्यं समस्त अपरं परित्याज्यम्‌-जो जीव 
कुआँ, नदी, बावड़ी श्रादि के पीनेरूप जल से लेकर मिट्टी आदि वस्तुएं जो 
सामान्य जनता के उपयोग के लिए होती हैं, उनके ग्रहण का त्याग करने में 
अशक्त है, उन्हें भी हमेशा दूसरे के द्वारा दी हुई वस्तुओं के अलावा अन्य , 
समस्त वस्तुओं के ग्रहरा का त्याग करना चाहिये। 

भावार्थ:--चो री का त्याग भी दो प्रकार से है-एक सर्वेथा त्याग 
श्रौर दूसरा एकदेश त्याग । सर्वथा त्याग तो मुनिषर्म में ही होता है, श्रतः 
वह बन सके, तो अवश्य ही करना चाहिये । श्रावक कुआं, नदी आदि का 
पानी, खान की मिट्टी इत्यादि किसी के बिना पूछे भी ग्रहण करले तो 
उसका नाम चोरी नहीं है और यदि मुनि उन्हें ग्रहण कर ले तो चोरी 
कहलायेगी । 

ब्रह्मचर्य व्रत 
कुशोल (अन्नह्म ) का स्वरूप :-- 
यह दरागयोगान्मेथनमभिधोयते तदब्ह्य । 
ग्रवतरति तत्र हिसा वधस्य सर्वत्र सदुभावत्‌ ॥॥१०७॥। 
श्रन्वयार्थ:-- [ यत | जो [वेदरागयोगात_] वेद के रागरूप योग से 

[मंथन ] स्नी-पुरुषों का सहवास [श्रभिषोयते] कहा जाता है [तत | वह 
[भ्रन्नह्म ] भ्रवह्या है और [तत्र] उस सहवास में [वधस्थ | प्राणिवध का 
[ सर्वत्र | सर्व स्थान में [ सद्भावात्‌ | सख्भाव होने से [ हिसा ] हिसा 
[श्रवतरति | होती है । 

टोका:--'यत वेदरागयोग्ात सेथुन झभिधीयते तत श्रश्नह्य भवति 
तत्र हिसा प्रवतरति (यतल:) सर्वत्र वधस्य सज्भावात -ल्रीवेद पुरुषवेद, 
नपु सकवेद के परिणामरूप रागभाव सहित योग से मेथुन श्रर्थात्‌ स्रीपुरुष 
का मिलकर कामसेवन करना कुशील है-(अन्रह्म है) उस कुशील में हिसा 
उत्पन्न होती है, कारण कि कुशील करने और करनेवाले के सर्वत्र हिसा 
का सद्भाव है । 

भावाथ:--ल्नी की योनि, नाभि, कुच शौर कांख में मनुष्याकार 
संमूच्छेन पंचेन्द्रिय जीव उत्पन्न होते हैं, इसलिये स्री के साथ सहवास करने 
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में द्रव्यहिसा होती है तथा स्री और पुरुष दोनों के कामरूप परिणाम होते 

हैं, जिससे भावहिंसा होती है । शरीर की शिथिलतादि के निमित्त से श्रपने 
दृष्यप्राण का घात होता है। परजीव सञ््री या पुरुष के विकारी परिणाम 
का कारण है अथवा उसको पीड़ा उत्पन्न होती है, उसके परिणाम 
विकारी होते हैं, इससे श्रन्य जीव के भावप्राण का घात होता है तथा 
मैथुन में बहुत जीव मरते हैं, इसतरह श्रन्य जीव के द्रव्यप्राण का घात 


होता है । 
सेथन में प्रगटरूप से हिसा है:-- 
[हस्यन्ते तिलनाल्‍यां तप्तायसि विनिहिते तिला यद्वत्‌ । 
बहवो जीवा योनोौ हिस्यस्ते सेथुने तद्त्‌ ॥१०८॥ 


श्रन्वयाथथ:--[ यहतत्‌ | जैसे [ ।तलनाल्‍यां ] तिल से भरी हुई नली 

में [| तप्तायसि विनिहिते ] गरम लोहे की शलाका डालने से [ तिला: | 
तिल [हिस्यम्ते | भुन जाते हैं [तद्बत्‌] वैसे ही [संथने] मेथुन के समय 
[योनौ] योनि में भो [ बहबो जोवा: ] बहुत से जीव [ हिस्यन्ते ] मर 
जाते हैं । 

टोका:--'यद्वत्‌ तिलनाल्‍यां तप्तायसि बिनिहिते ( सति ) तिला: 
हिस्मन्ते तद्॒त्‌ योनों मेथुने (कते सति) बह॒वो जोबा. हिस्यन्ते' - जेंसे 
तिलों से भरी हुई बाँस की नली में अत्यन्त गरम की हुई लोहे की शलाका 
डाली जाय, तो सब तिल भुन जाते हैं, उसीप्रकार स्त्री के अंग में पुरुष के 
ग्रग से मेथुत करने पर योनिगत सर्व जीव तुरन्त ही मरण को प्राप्त होते 
है - यही प्रगट से द्रव्यहिसा है । 

कोई कहे कि श्रनद्धकोड़ा में तो हिसा नहों होतो ? उससे 
कहते हैं:-- 

यदपि क्ियते किचिस्मदनोद्रेकादनंग रमरणादि । 

तत्रापि भवति हिता रागाद्य त्पत्ति न्त्रत्वात्‌ ॥१०६।। 


न्वयाथे:--और [ श्रपि ] तदुपरान्त [ मदनोद्र कात्‌ | काम को 
उत्कटता से [ यत्‌ किड्चित्‌ ] जो कुछ | ग्रनगरमर्ावि ] अनंगक्रीड़ा 
[कियते | की जाती है [ तत्नापि | उसमें भो [ रागाश्व त्पत्तितन्त्रत्वात ] 
रागादि की उत्तत्ति के कारण [हिंसा] हिंसा [भवति ] होती है। 
टोका:--'यत्‌ श्रपि सदनोद्र कात्‌ श्रनंगरसमरादि किचित क्रियते 
तत्रापि हिसा भवति रागाशय स्पत्तितस्त्रत्वात्‌' - जो जीव तीखज्र चारित्रमोह 
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कर्म के उदय से (उदय में संयुक्त होने से) तीत्र कामविकार होने के _ 
कारण प्रनंगक्रीडा (काम सेवन करने योग्य प्ंगों को छोड़कर .अ्न्य अंगों 
द्वारा क्रीड़ी) करता है, वहाँ भो हिसा होती है। कारण कि हिंसा का 
होना रागादि की उत्पत्ति के श्राधीन है । यदि रागादि न हों, तो हिंसा 
कभी नहीं हो सकती । राग तीन न हो, तो कामक्रीड़ा क्‍यों करे ? इससे 
सिद्ध हुआ कि अनमगक्तीड़ा में भी हिंसा होती है । 
' कुशधोल के त्याग का क़स 
ये निजकलत्रमात्र परिहतु शक्‍नुवन्ति न हि मोहात्‌ । 
निःशेषशेषयोषिजल्षिषिवएं तेरपि न कार्यम्‌ ॥११०॥ 
प्रन्वयार्थ:--[ ये | जो जीव [ सोहात्‌ | मोह के कारण [ निजकलत्र- 
मात्र | अपनी विवाहिता स्त्री को ही [परिहतु ] छोड़ने में [हि] निश्चय 
से [न शकनुवन्ति | समर्थ नहीं हैं, [ तें: ] उन्हें [ निःशेषशेषयो थि प्रिषेवरणं 
श्रपि | बाकी को समस्त स्त्रियों का सेवन तो कदापि [न] नहीं [कायम ] 
करना चाहिये । 
टीका:---ये (जोबा:) हि मोहात्‌ निजकलत्रसात्र परिहतु हिल 
शकक्‍नुयन्ति तेरपि निःशेषशेषयोषिश्षचिषेषणं न कार्यम! - जो जीव 
अप्रत्याख्यानावररणा चारित्रमोहनीय के उदय से (उदयवश) अपनी विवाहिता 
स्‍त्री को छोड़ने में समर्थ नहीं हैं, उन्हें भी (अपनी विवाहिता सुश्री के 
ग्लावा) संसार की अ्रन्य समस्त स्त्रियों के साथ कामसेवन नहीं करना 
साहिये और अपनी विवाहिता स्त्री में ही सन्‍तोष रखना चाहिये - यह 
ब्रह्मचयत्रत है। सर्वथा त्याग तो मुनि धर्म है। स्त्री सात्र के साथ काम- 
सेवन करने का त्याग करना महात्रत है । 


परिग्रहपरिभार ब्रत 

परिग्रह पाप का स्वरूप 
या मुच्छा नासेयं विज्ञातव्य: परिग्रहों हां घबः । 
समोहोदयादुदीरणों सूर्च्छा तु समत्वपरिरशाम: ।॥॥१११॥ 


प्रन्वयाथे:--[ इयं ] यह [ या ] जो | सूर्च्शा नाम |] मूर्च्छा है 
[ एव: ] इसे ही [ हि | निश्चय से [परिपग्रहं:] परिग्रह [ विशातब्य: | 
जानना चाहिये [ तु ] भौर [ मोहोदयात्‌ | मोह के उदय से [उदीण: ] 
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उत्पन्न हुआ | ससत्वपरिणासः | ममत्वरूप परिणाम ही [ मूर्च्छा ] 
मूच्ची है। 

टीका: --'या इय मुच्छा नाम हि ए: परिपय्रह: विज्ञातव्य: तु 
(पुनः) मोहोदयात्‌ उबोरं: ससत्वपरिस्णाम मूर्च्छा (भ्रस्ति) - है भव्य 
जीवो ! इस मूर्च्छा को ही निश्चय से परिग्रह जानो । मूर्च्छा किसे कहते 
हैं? ज्ञारित्रमोहतीय कर्म के उदय को प्राप्त हुआ जो ममत्वपरिणाम 
(अथात्‌ यह मेरा है' - ऐसा परिणाम ) है, वही मूर्च्छा है ' 

ममत्वपरिणाम ही वास्तविक परिय्रह है, इस बातको दृढ़ क रते हैं:- 

मृच्छालिक्षणकररात्‌ सुघटा व्याप्ति: .रग्रहत्वस्यथ । 

सप्रन्थो मृच्छावान्‌ विनापि किल शेषसंग्रेम्य: ॥॥११२।। 

अ्रन्वयाथें: | परिप्रेहत्वस्थ ) परिग्रहपना का | घमृच्छ/लक्षर- 
करणात्‌ ] मूर्च्छा लक्षण करने से [ व्याप्ति: | व्याप्ति [ सुघटा ] भले 
प्रकार से घटित होती है, क्योंकि | शेबसंगेभ्य: | बाह्य परिग्रह | बिना 
भ्रषि ] बिना भी [ मृर्च्छावान्‌ | मूर्च्शछा करनेवाला पुरुष [किल ] निश्चय 
से [सम्रन्थ | बाह्य परिग्रह सहित है । 

टीका: - 'परिग्रहत्वस्थ मृच्छालिक्षरफकर रास ध्यात्ति: सुघटा (यत:) 
किल शेषसंगेभ्य: विना श्रपि मूर्च्छाबान्‌ सप्रन्थ: - परिग्रहमाव का लक्षण 
मू््छा किया, उसमें व्याप्ति भले प्रकार बनती है, क्योंकि धन, धान्यादि 
बाह्य परिग्रह बिना भी ममत्वपरिणामवाला जीव परियग्रह सहित होता है । 

भावाथे: - साहचर्य के नियम को व्याप्ति कहते हैं भ्र्थात्‌ जहाँ लक्षण 
हो वहाँ लक्ष्य भी हो, उसका नाम व्याप्ति है; इसलिये जहाँ-जहाँ मूर्च्छा है 
वहाँ-वहाँ परिग्रह ग्रवश्य है श्रौर जहाँ मूर्च्छा नही है, वहाँ परिग्रह भी नहीं 
है । मूच्छा की परिग्रह के साथ व्याप्ति है । कोई जीव नग्न है, बाह्य परिग्रह 
से रहित है, परन्तु यदि भ्रन्तरंग में मू्च्छा अर्थात्‌ ममत्वपरिणाम है, तो 
वह परिग्रहवान ही है और एक ममत्व के त्याग दिगम्बर मुनि के पींछी, 
कमण्डलरूप बाह्य परिग्रह होने पर भी अन्‍्तरंग में ममत्व नहीं है, इसलिए 
वह वास्तविक परिग्रहसे रहित ही है । 

शंकाकर की शंका व उसका समाधान 
यहा व॑ भवति तदा परिपग्रहों न खलु को5:पि बहिरंग: । 
भवति लक घत्ते मूर्िच्छानिभित्तत्व्म ।॥११३।। 
अन्ययाथ:-| यदि |जो [ एबं ] ऐसा है अर्थात्‌ मूच्छा ही परिग्रह 

होवे | तदा | तो [ खलु ] निश्चय से [बहिरग परिग्रह:] बह परिग्रह 
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[कपञ्नष] कुछ मी नहीं सिद्ध होता तो ऐसा नहीं है, [ घतः | क्योंकि 
[ श्रसो ] यह बाह्य परिग्रह [ मुख्छांनिसित्तत्वम्‌] मृच्छों के निमित्तपने 
को [नितरां] अतिशयरूप से [ घरों ] घारण करता है। 

टोका:- प्रश्न - 'खलु यदि एवं भवति तवा बहिरंगः को5पि परि- 
ग्रह: न (स्पात्‌)' उत्तर - 'यः भसौ (बहिरंग) नितर्रा मूच्छानिमित्तत्व 
धर्से' - यहाँ कोई तर्क करता है कि यदि निश्चय से मू््छा का नाम ही 
परिग्रह है, तो फिर घनघान्यादि बाह्य वस्तु परिगभ्रह नहीं ठहरी । इनको 
परिग्रह किसलिये कहते हो ? श्रोग्रुरु उत्तर देते हैं:- यह धनघान्यादि तो 
प्रत्यन्तरूप से परिगभ्रह हैं. क्योंकि बाह्य वस्तु ही मूर्चर्छा का कारण है | 

भागथे:-परिग्रह का लक्षण तो मूर्च्छा ही है; परन्तु बाह्य धन- 
घान्यादि वस्तु मूर्च्छा उत्पन्न करने के लिये (निमित्त) कारण है, इसलिये 
उसे भी परिग्रह कहा जाता है । 


एयमतिव्याप्ति: स्थात्परिग्रहस्येति चेदभवेन्नेवम्‌ । 

यस्मादकषायारां कर्मंग्रहएों न मूच्छास्ति ॥॥११४।। 

प्रन्वयाथे:--[ एवं ] इसप्रकार [परिग्रहस्य] बाह्य परिग्रह की 
[ भ्रतिव्याप्ति:] श्रतिव्याप्ति [स्थात्‌ ] होती है, [इति चेत] यदि ऐसा 
कहते हो तो [| एबं-] ऐसा [न भवेत्‌ | नहीं होता [यस्‍्सात्‌ ] कारण कि 
[श्रकषायारां |] कषायरहित श्रर्थात्‌ वीतरागी पुरुषों को [ कमग्रहण ] 
कार्मणत्रगंणा के ग्रहण में [ मुर्च्छा | मृर्च्छा [ नास्ति ] नहीं है । 


टीका:-- एव परिपग्रहस्य श्रतिव्याप्ति: स्थात्‌ इति चेत न एवं भजेत 
यस्मात्‌ झ्रकषायारणां कर्मंग्रहरणं मुर्च्शा नास्ति - यहाँ कोई प्रश्न करता 
है कि जो परिग्रह को मूर्च्छा उत्पन्न करने का निश्चयकारण कहते हो तो 
(मूच्छी परिग्रह:) इस लक्षण में श्रतिव्याप्ति दोष आता है; क्योंकि 
ग्रहेन्त अवस्था में भी कार्माणवर्गेणा तथा' नोकमंवर्गणा - इन दांनों के 
ग्रहणारूप परिग्रह है, वहाँ भी मूर्च्छा हो जायेगी, तो ऐसा नहों है, कारण 
कि कषाय रहित जीवों के कर्म-नोकर्म का ग्रहण होने पर भी मूर्च्छा भ्रर्थात्‌ 
ममत्वपरिणाम नहीं हैं । 

भावा्:--अतिव्याप्ति तो तब हो जब निष्परिग्रही बीतरागी 
महापुरुषों के मूर्च्छा हो; किन्तु वह तो उनके होतो नहीं, प्नतः भ्रहेन्त 
वीतरागी भगवांन के कमं-नोकर्म का ग्रहण होने पर भी मूर्च्छा के प्रभाव 
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से परिग्रह नही कहलाता, इसलिये प्रतिव्याप्ति दोष नहीं है। बाह्य वस्तु 
मूर्च्छा उत्पन्न करने में कारणमात्र है, इसलिये उसको उपचार से परिग्रह 
कह दिया है, परमार्य से तो परिग्रह का लक्षण मूच्छी ही है। 
परिग्रह के भेद 
झतिसंज्षेपाद द्विवित्र: स भवेदास्यन्तरश्च बाह्यश्च । 
प्रथमश्चतुदंशविधो भवति दिविधो द्वितोयस्तु ॥११४५।॥। 


झ्न्वयार्थ:--[ स॒]| वह परिग्रह [| श्रतिसंक्षेपात्‌ | अ्रत्यन्त संक्षेप से 
[आराभ्यन्तर:] अन्तरंग | च | श्रीर [ बाह्य: ] बहिरंग [द्विविधः] दो 
प्रकार का [ भवेत्‌ ] है | व ] श्रौर [ प्रथम: ] पहला अन्तरग परिग्रह 
[चतु्दशविध: | चौदह प्रकार का [ तु | तथा [द्वितीयः | दूसरा बहिरंग 
परिग्रह [द्विविध: | दो प्रकार का [भवर्ति] है। 

टोका:--'स (परिग्रह:) श्रति संक्षेपात्‌ द्विविध: झ्राम्यन्तर: बाह्यश्च 
प्रथम: (ग्राम्यन्तर:) चतुर्दंशविध: भवति द्वितीयस्तु द्विविध: भवति' - 
वह परिग्रह सक्षप में दो प्रकार का है - पहला आसभ्यन्तर, दूसरा बाह्य, 
अन्त रग आत्मा के परिणाम को आभ्यांतर परिग्रह कहते हैं। और बाहर 
के सभी पदार्थों को बाह्य परिग्रह कहते है। पहला परिग्रह चौदह प्रकार 
का है तथा दूसरा बाह्य परिग्रह दो प्रकार का है । 


प्राभ्यन्तर परिग्रह के चोद ह भेद 
सिथ्यात्ववेदरागास्तथव हास्यादयश्च घड्‌ दोषा : । 
चत्वारश्वच कषायाश्चतुदंशाम्यन्तराप्रन्था: ॥॥११६॥ 


अ्न्वयार्थ:-- [ मिथ्यात्ववेदरागा: ] मिथ्यात्व, स्त्री, पुरुष और 
नपुसक वेद का राग [| तथव च] इसो तरह [हास्थादय:] हास्यादि 
प्र्थात्‌ हास्य, रति, श्ररति, शोक, भय, जुगुप्सा ये [षड्‌ दोषाः] छह दोष 
[ |] ओर | चत्वार: कषाया] चार कषाय शअ्रर्थात्‌ क्रोध मान माया, 
लोभ अथवा अनन्तानुबन्धी, श्रप्रत्याख्यानावरणी प्रत्यास्यानावरणी और 
सज्वलन ये चार कषायभाव - इस भाँति | श्राभ्यन्तराः ग्रन्था: ] भ्रन्तरंग 
परिग्रह [ चतुर्दश ] चौदह हैं । 


टोका:-- श्राभ्यन्त रा: ग्रस्था: सिथ्यात्ववेद रागा: तथेव हास्थादय: 
षड्‌ दोषा: व चत्वार: कषाया: चतुद्ंश (भवन्ति) - ग्राभ्यन्तर परियग्रह 


पुरुषा्थ सिद्ध्युपाय ] । ६६, 


चौदह प्रकार का है - (१) मिथ्यात्व (तत्त्वार्थ का भ्रश्नद्धानरूप मिथ्यात्व- 
भाव) ( २ ) पुरुषवेद (स्त्री के अभिलाषारूप परिणाम) (३ ) स्त्रीवेद 
(पुरुष के अ्रभिलाषारूप परिणाम) (४) नपु सकवेद (स्त्री-पुरुष दोनों के 
अभिलाषारूप परिणाम ) (५) हास्य (६) रति (७) भरति (८) शोक 
(६) भय (१०) जुगुप्सा (११) क्रोध (१२) मान (१३) माया (१४) लोभ 
-ये चौदह प्राम्यन्तर परिय्रह हैं । 

बाह्य परिग्रह के दो भेद कहकंर उसे हिसामय बताते हैं:-- 

झथ निश्चित्तसचित्तों बाह्मस्य परिग्रहस्य मेदों दो । 

नेषः: कदापि संग: सर्वोष्प्यतिबतंते हिसाम ॥॥११७॥। 

प्रन्ववार्थ :-- [ श्रथ ] इसके बाद [बाह्मस्थ] बहिरंग [परिग्रहस्थ ] 
परिग्रह ' [ निश्चित्तसचित्तो ] अ्रचित्त न्नौर सचित्त यह [हो] दो [भेदौ] 
भेद हैं [एब: ] यह [सर्वः भ्रपि |] सभी [सद्भ] परिग्रह [कद/पि ] किसी 
भी समय [ हिसाम्‌ | हिंसा का [न अतिबतंते] उल्लंघन नहीं करते श्रर्थात्‌ 
कोई भी परिग्रह कभी भी हिसा रहित नहीं है । 


टीका:--अभ्रथ बाह्मस्य परिग्रहस्य निश्चित्ततचित्तो हो भेदौ 
(भवत:) एथ: सर्वोष्पि (परिग्रह ) संग: हिसास कदापि न श्रतिवतंते' - 
बाह्य परिग्रह अ्रवेतन श्ौर सचेतन के भेद से दो प्रकार का है। सोना, 
चांदी, मकान बस्त्रादि चेतनारहित पदार्थ ग्रक्षित्त तथा पुत्र, कलन्न, दासी, 
दासादि चेतनासहित पदार्थ सचित्त कहे जाते हैं - ये दोनों ही प्रकार के 
परिग्रह हिसा का उललघन नहीं करते भ्रर्थात कोई हिंसा बिना नहीं है । 

हिसा-भ्रहिसा का लक्षरप कहकर इसी श्रथ को वृढ़ करते हैं:-- 

उभयपरि ग्रहवर्जनमाचार्या: सूचवयन्त्यहिसेति । 

 दिविधपरिग्रवहनं॑ हिसेति जिनप्रबचनज्ञा: ॥११८।॥। 


प्रन्वषार्थं: [ जिनप्रवचनशा: ] जेन सिद्धान्त के ज्ञाता | आाचार्याः ] 

ग्राचायय [उभयपरिणग्रहवजन) दोनों प्रकार के परिग्रह के त्याग को [ भ्रहिसा ] 

अहिसा' [इ'त ] ऐसा और [द्विविध परिग्रहवहन ] दोनों प्रकार के परिग्रह 

धारण करने को [ हिला इति | 'हिसा' ऐसा [सूचयन्ति] सूचित करते 
हैं - कहते हैं । 

टीका:-- 'जिनप्रवचनभा: प्रंत्चार्य: उमयपरिशग्रहवजन अहिसा 

( भवति ) इति सैचयन्ति तथा द्विविध८रिप्रहवहुन हिला ( भवति ) 


ह5ढो [पुरुषार्थंसिद्ष्युपाय 


सूचयन्ति' - जैन सिद्धान्त के ज्ञाता झ्राचार्य, दोनों प्रकार के प्रन्तरंग झौर 
बाह्य परिगप्रह का त्याग करना हो अहिसा है तथा दोनों प्रकार के परिग्रह 
का धारण करना ही हिसा है - ऐसा कहते हैं। परिग्रह के त्याग बिना 
झहिंसा की सिद्धि नही होती है । 

दोनों परियग्रहों में हिसा है - ऐसा बताते हैं:-- 

हहसापर्यायत्वात्‌ सिद्धा हिसान्तरंगसंगेषु । 

बहिरडः गेषु तु नियतं प्रयातु मुच्छेंव हिसात्वम्‌ ॥११६॥। 

प्रन्वयार्थ:--[ हिसापर्यायत्वात्‌ ] हिंसा की पर्यायरूप होने से 
[ श्रन्तरंगसंगेषु ] अन्तरग परियग्रह में [ हिसा ] हिसा [ सिद्धा ] स्वयं- 
सिद्ध है [ तु | भौर [ बहिरंगेषु ] बहिरंग परिग्रहों में [ मू्च्छा ] ममत्व- 
परिणाम [ एवं ] ही [ हिसात्वम्‌ | हिसाभाव को [ नियतस्‌ ] निश्चय 
से [प्रयातु] प्राप्त होता है । 

टीका:--अन्तरंगसंगेषु हिसापर्यायत्वात्‌ हिसा सिद्धा तु (पुनः) 
बहिरंगेषु नियत मृच्छेब हिसात्वं प्रयातु' - अ्रन्तरंग चौदह प्रकार के 
परिग्रह के सभी भेद हिसा की पर्याय होने से हिसा सिद्ध ही है। बहिरग 
परिग्रह में निश्चय से ममत्वतरिणाम है, बह हिंसा को प्राप्त होता है । 

भावा्थ:-प्रन्तरंग परिग्रह जो मिथ्यात्वादि चौदह प्रकार का है, 
वह जीव का विभाष (विकारी) परिणाम है, इसलिये वह हिसा हो है; 
परन्तु बाह्यवस्तु में भी निश्चय से ममत्वपरिणाम है, वही हिसा का 
फारण है। बाह्यवस्तु में जो ममत्वपरिणाम है, उसीका नाम परिग्रह 
है । केवलो भगवान के समव्रगरणादि विभूति होतो है; परन्तु ममत्व- 
परिणाम विना परिग्रह नही है। अथवा यदि कोई परियणग्रह को अ्रंगीकार 
करके कहे कि मेरे तो ममत्वपरिणाम नहीं है, तो यह बात भूठ हैं; 
कारण कि वह ममत्व बिना अंगीकार होता ही नहीं है । 

यदि बहिरंग पदार्थ में मस्त्वपरिराम का होना ही परिप्रह है, 
तो सभो में समान रूप से हो परिप्रहजन्य पापबन्ध होना चाहिए:-- 


एवं न विशेष: स्पादुन्दुरुरिपुहरिशशावकादीनाम्‌ । 
नेव॑ भवति विशेषस्तेषां मुच्छाविशेषेश ।॥॥१२०॥। 


ग्रन्वयाथ: - | एवं ] यदि ऐसा ही हो भ्र्थात्‌ बहिरंग में ममत्व- 
परिणाम का नाम ही मूर्च्डा हो, तो [ उन्दुरुरिपुहरिएणशावकादीनाम्‌ ] 
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बिल्ली और हरिण के बच्चे वगैरह में [ विशेष: | कोई विशेषता [न 
स्थात्‌ |] न रहे, परन्तु | एवं | ऐसा [ न भवति ] नहीं है, क्योंकि 
[सूर्चविशेषेश ] ममत्वपरिणामों की विश्वेषता से [ तेबां ] उस बिल्ली 
और हरिणा के बच्चे इत्यादि जीबों में [ विशेष: ] विशेषता है प्र्थात्‌ 
समानता नहीं है । 


टीकाः--यदि एवं (तहि) उन्दुरुरिपु-हरिस्यकशावकादीवास्‌ विशेष: 
न, एवं न भवति तेषां मूर्च्छाविशेषण विशेष: भवति' - यहाँ कोई शंका 
करता है कि जो बाह्मपदार्थ में ही ममत्वपरिणाम हिंसा का का कारण है 
भर वह ममत्वपरिणाम सामान्य रीति से सभी जीवों के होता है, श्रत: 
सभी जीवों के समान पाप होना वाहिये । जिस प्रकार मांसाहारी बिल्ली 
गौर घास खानेवाले हिरन के बच्चे में भोजन करने संबंधी ममत्वपरिणाम 
सामान्यरूप से समान ही है, (बहिरड्भ का कुछ प्रयोजन कहा नहीं) । 
इसके उत्तर में श्राचायं भगवान उससे कहते हैं कि बात बास्तव में ऐसी 
नहीं है। बिल्ली श्रौर हिरन के बच्चों की बाबत में भी विशेषता है, 
समानता नहीं है; क्‍योंकि बिल्ली के तो मांस खाने के परिणाम हैं और 
हिरन के बच्चे के घास खाने के परिणाम हैं । बस, ममत्व की विशेषता -- 
अधिकता से ही विशेषता है । 


. समत्व - मूर्च्चा में विशेषता 
हरिततृरणांकुरचारिरि' मदा मृगशावके भवति मू्च्छा । 
उन्दुरुनिकरोन्माथिनि मार्जारे सेब जायते तीबा ॥१२१॥ 


टीकाः-- [ हरिततृरणाइकुरचारिरि | हरी धास के अंकुर खानेवाले 
[मगशावके | हरिण के बच्चे में [सुर्र्डा] मूर्च्ा [सन्‍्दा ] मन्द [भ्रवति] 
होती है भौर [ सा एवं ] वही मूर्छा [ उन्दृरुनिकरोन्माथिनि ] चूहों के 
समूह का उन्‍्मथन करनेवालो [ मार्जारे ] बिल्ली में [ तीब्ा | तीत्र 
[जायते | होती है । 


टीका:--हरिततृणाइकुरचारिरिंत मसशावके मन्‍्दा सूर्च्छाभवति 
तथा सेब मूच्छा उन्दुदनिकरोन्माथिनि'मार्जारे तीम्ा जायते' - हरी घास 
खानेवाला हिरण का बच्चा है, उसे घास खाने में भी ममत्व बहुत थोड़ा 
है श्रौर चूहों के समूह को खानेवाली बिल्ली को चूहे खाने में बहुत तीन 
ममत्व है - बंस यही इन दीनों में विशेषता है । 
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भावाथ्थ:--प्रथम तो हिरण के बच्चे को हरी घास में अधिक 
लालसा नहीं है, फिर उसे खाने में बहुत सरागता भी नहीं है तथा खाते 
समय थदि किचित्‌ भी भय मालूम पड़े, तो तत्काल छोड़कर भाग खड़ा 
हीता है, इससे ज्ञात होता है कि उसके आसक्ति - ममत्वपरिणाम बहुत 
तीव्र नहीं है । चूहों के समूह को मारनेवाली बिल्ली की चूहे खाने का 
लालसा बहुत है और चूहों को मारनेके पश्चात्‌ उन्हें खाने में सरागता भी 
विशेष है तथा जिससमय वह चूहों को खा रही हो, उससमय उसके ऊपर 
लाठी की चोटें भी पड़ें, तो भी बड़ी मुश्किल से ही उसे छोडती है; 
इससे ज्ञात होता है कि हरिण के बच्चे भौर “बिल्ली की मू्च्छा में बहुत 
श्रन्तर है इसी भाँति बहुत आरम्भ - परिग्रहवाले तथा अल्प आरम्भ - 
परिग्रहवाले जीवों में भी परिणामों का प्रन्तर जानना । 


श्रागे इस प्रयोजन को सिद्ध करते हैं:-- 


निर्बाधं संसिध्येत्‌ कार्यविशेषो हि कारणविशेषात्‌ । 
श्रौधस्यखण्डयोरिह माधय्यप्रीतिमिद इब ॥१२२॥। 


प्रत्वयार्थ -- | श्रौधस्य >ण्डयो ] दूध भ्ौर खांड में [ माधुय्यंप्री तिभेद: 
इव ] मधुरता के प्रीतिभेद की तरह [ इह ] इस लोक में [ हि ] निश्चय 
से [ कारणाविशेषात्‌ ] कारण की विशेषता से | कार्यविशेष: ] कार्य की 


विशेषता [ निर्बाधं ] बाधारहित [ संसिध्येत | भले प्रकार से सिद्ध 
होती है । 


टीका:--हि कारएविशेषतात्‌ कार्य विशेष: निर्बाध॑ ससिध्येत यथा- 
श्रौधस्यखण्डयो: इह माघुय्येप्रीति इ भवति' - निश्चय से कारण की 
विशेषता होने मे कार्य को विशेषता होती है। जैसे गाय के दूध में भौर 
खाँड में कमबढ मिठास होने के कारण कमबढ़ प्रीति होती है। गाय के 
थन के ऊपर जो दूध रहने की थैलो होती है, उसे औध कहते हैं, उसमें 
उत्पन्न होनेवाली वस्तु को औधस अर्थात्‌ दूध कहते हैं । 


भावा्थ:--ऐसा नियम 
उत्पन्न होता है। जंसे दुध में 
इसलिये दूध में 


है कि जैसा कारण हो, वैसा ही कार्य 
मिठास कम है और शक्कर में ग्रधिक है, 
प्रीति कम होती है और शक्कर में विशेष होती है । 
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झागे इसके उदाहरण को प्रगट करते हैं :--- 
साधुयंप्रोति: किल दुग्धे मन्‍्देव सन्दसाधुयें । 
संवोत्कटमाधुयें खण्ड व्यपदिश्यते तीद्ा ॥९२३॥ 


_ अन्वयार्थ:-- [ किल ] निश्चय से [मन्दसाघुथ] थोड़ी मिठासवाले 
[दुग्ध] दूध में [साधुयंप्रीति-] मिठास की रुचि [सन्दा] थोड़ी 
[एवं] हो [व्यपरदिश्यते] कहने में श्राती है श्रौर [सा एव] वही 
मिठास को रुचि [उत्कटमाषुये ] अत्यन्त मिठासवाली [श्षण्ड ] खांड में 
[तीब्रा ] भ्रधिक कहने में आती है। 


टीका:--'किल मन्दमाधुये दु्धे माधुयंप्रोति: सन्‍्दा व्यपरदिश्यते 
तथा संब माधयंप्रीति: उत्कटमाषये खण्ड तीजमा व्यपदिश्यते' - 
निश्चय से थोडी मिठासवाले दूध में मिष्टरस की रुचिवाले पुरुष को रुचि 
बहुत थोड़ी होती है और झधिक मिठासवाली शक्कर में उसी पुरुष को 
ग्रत्यधिक होती हैं । 

भावार्थ:--जैसे कोई मनुष्य मिष्टरस का अभिलाषी है, तो उसको 
दूध में रुचि कम होती है ग्रौर खांड में रुचि अधिक होती है, उसी प्रकार 
जिस पुरुष के पदार्थ में जितना ही ममत्वभाव होगा, वह पुरुष उतना ही 
हिसा का भागीदार होगा, श्रधिक का नही भले उसके पास वह पदार्थ 
उपस्थित हो भश्रथ्वा ब्र हो । यहाँ कोई बहुत प्रारम्भ परिग्रह करनेवाला 
जीव कहता है कि हमारे ममत्वभाव नहीं है, बाह्य में परिग्रह भ्रधिक है, 
तो कया हुआ्ना ? तो उससे कहते हैं कि ऐसा नहीं बन सकता; क्योंकि जो 
ममत्वभाव न होता, तो बाह्य परिग्रह एकञ्र ही किसलिये किया ? 
और जो बाह्य परिग्रह होने पर भी कोई पुरुष यदि ममत्व का त्यागी हो, 
तो उन बाह्य पदार्थों को क्षणमात्र में छोड़ सकता है; इसलिये सिद्ध हुआ 
कि ममत्वभाव बिना बाह्य पदार्थों का संग्रह नहीं हो सकता । जैसे-जैसे 
ग्रपना ममत्वभाव बढ़ता जाता है, वेसे-वेसे भ्रपने लिये बाह्य पदार्थों का 
सग्रह भी करता जाता है । ऐसा नहीं हो सकता कि बाह्य परिग्रह तो 
प्र गीकार करता जाय और कहे कि मेरे भन्तरज्भ में ममत्वभाव नहीं है । 
हिसा में तो ऐसा बनता है कि बाह्य हिंसा हो जाय और ग्रन्तरज्र शुद्ध हो 
ग्र्थात किस्समी को भावहिसा के बिना भी द्रव्यहिसा तों ही सकती है, 
परन्तु बाह्य पदार्थों.का संग्रह अर्थात परिग्रह का झंगीकार भमंत्वभाव 
के बिना नहीं हो सकता । 


१०४] [पुरुषार्थसिद्ध्यु 
परिप्रह त्याग करने का उपाय 
तक्त्वार्थाभ्रद्धाने नियु क्‍त॑ प्रथममेव मिथ्यात्वम्‌ । 
. सम्यग्दर्शनचौराः प्रथमकथायाश्य चत्वार: ॥।१२४॥। 


अन्वयार्थ:--][ प्रथमम्‌ ] पहले [एव] ही [तत्वार्थाभ्रद्धाने | तत्त्वार्थ 
के भ्रश्नद्धान में जिसने [नियुक्त] संयुक्त किया है ऐसा [सिश्यात्व ] 
मिथ्यात्व [च] भ्रौर [सम्यग्दशनचौरा | सम्यग्दर्शन के चोर [चत्वार: | 
चार [ प्रथमकथाया: ] पहले कषाय प्रर्थात्‌ अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, 
माया और लोभ हैं । 

टीका:-- प्रथम तत्वार्थाभ्रद्धाने सिध्यात्वं निय क्तः एवं मिथ्यात्यं 
ले चत्वार: प्रथमकषायाः सम्यग्दशनचौरा: सन्ति! - पहले तत्त्वार्थ के 
मिथ्याश्रद्धान में जिसको संयुक्त किया है भश्रर्थात पहला भिथ्यात्व नाम 
का भ्रन्तरंग परिग्रह है और पहली चौकड़ी प्र्थात्‌ श्रनन्तानुबन्धी क्रोध 
मान माया लोभ ये चार। इसप्रकार सम्यग्दर्शन के ये पाच चोर हैं । 
जबतक इनका नाश नहीं होता, तत्न तक सम्यग्दर्शन नहीं होता । 

भावार्थ:--यहाँ यह बताया जा रहा है कि इन चौदह प्रकार के 
प्रन्तरद्भ परिग्रहों का त्याग किस रीति से किया जावे । प्रथम ही यह 
जीव जब सम्यग्दर्शन प्राप्त करता है, तब मिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धी 
चौकड़ी का नाश करता है। अनादि मिथ्यादृष्टि की अपेक्षा तो पांच का 
नाश होता है श्रौर सादि [मिथ्याइष्टि | की श्रपेक्षा, सात का नाश होता 
है । ये दो भेद अन्तरग परिग्रह के हुए। तात्पयं यह कि पहले ही यह 
जीव मिथ्यात्व नामक परिग्रह का त्याग करता है, तत्त्वा्थे का श्रद्धान न 
होना ही मिथ्यात्व है । पश्चात्‌ अ्नन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया, लोभ 
को भी उसी तत्त्वार्थ के श्रश्नद्धान के साथ विदा कर देता है, क्योकि यह 
चारों ही सम्यक्त्व के चोर हैं, इनकी उपस्थिति में सम्यर्द्शन नहीं रह 
सकता । इसी लिए अनन्त संसार का कारण जानकर इनका नाम 
प्रनतानुबंधी रखा है, इनकी वासना भी श्रनन्तकाल तक रहती हैं । 

भागे श्रवशेष भेद बताते हैं:-- 

प्रविहाय च द्वितीयान्‌ देशचरित्रस्थ सन्मुखायातः । 

नियतं ते हि कषाया: देशचरित्र निरुन्‍न्धन्ति ॥१२५॥। 

अन्वयाथे: -[ च] और [द्वितीयान्‌ ] दूसरे कषाय भर्थात्‌ श्रप्रत्या- 
ख्यानावरण क्रोध मान माया लोभ को [प्रविहाय] छोड़कर 
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(वेशचरित्रस्थ] देशचारित्र के [सन्‍्मुखायात:ः] सन्मुख श्राता है [हि] 
कारण कि [ते] वे [कषाया:] कषायें [नियतं] निश्चित रूप से 
[देशचरिजत्र ] एकदेश चारित्र को | निरुन्‍्धन्दि ] रोकती है। 


टोका:--'च श्रावका: द्वितोयान्‌ श्रप्रत्यास्यान क्रोधादोन्‌ चतुध्कान 
प्रविनाय देशचरित्रस्थ सन्मुल्लायात: भवन्ति हि ते कथवाया: लियस॑ 
देशलवरित्र, निरुन्धन्ति' - सम्यरग्हष्टि श्रावक उन शअ्रप्रत्याख्या- नावरणा 
कोध मान माया लोभ इन चार कषायों का नाश करके चारित्र 
के सनन्‍्मुख होता है श्रर्थात्‌ ग्रहण करता है। कारण कि निश्चय से वही 
श्रप्रत्याख्यानाव रणादि चारों देशब्रती श्रावक के ब्रतों का घात करते 
हैं। इस तरह यह शभ्रन्तरंग परिग्रह का तीसरा भेद हुझा । 


. निजशक्त्या शेषारां सर्वेषामन्तर जूस ड्रानाम्‌ । 
कत व्य: परिहारों सार्दबशोचएदि भावनया १५१२६१ 


भ्रन्वयार्थ :-- इसलिए [ निजशक्त्या ] अपनी शक्ति से | मार्दबशौचा- 
विभावनया ] मार्दव, शोच, संयमादि दशलक्षण घमममं द्वारा [शेयारणां ] 
अवशेष [सर्वधाम] सभी [भ्रन्तरड्डसड्भानाम्‌] प्रन्तरग परिग्रहों का 
[परिहार: ] त्याग [कत्तंव्य:] करना चाहिये । 


टीकाः- शेषारां अ्रस्तरड्रसड्भरानाम्‌ मिजशक्त्या सार्दब-शोलादि 
भावनया परिहार: कत्तंव्य:-- अवशेष सभी प्रकार के श्रन्तरज्ध 
परिग्रह हैं, उनकी भ्रपनी शक्ति भ्रनुसार श्रपने कोमल परिणाम तथा 
सनन्‍्तोषरूपी धर्म भावना से त्याग करना श्रर्थात्‌ यथाक्रम सबका त्याग 
करना चाहिए । * 


भावार्थ:--भ्रन्तरज्ध परिग्रह च्रौदह प्रकार का है। उनके नाम 
इसी ग्रन्थ के श्लोक ११६ में बताए गए हैं। मिथ्यात्व, चौकड़ी रूप चार 
कषाय तथा हास्यादि नौ नोकषाय” इस तरह चौदह भेद हैं, इनका 
क्रमपूर्वक त्याग करना । इनमें से मिथ्यात्व भौर प्रनन्तानुबन्धी कषाय हैं, 





१. भ्रप्रत्याख्यानावरण-भ +८ईषत-योड़ा, प्रत्याख्यान ++त्यागको, आवरण: 
झाच्छादित करनेवाला | 


२. नोकषाय--१ हास्य, २ रति, हे अरति, ४ शोक, ५ भय, ६ जुगुप्सा 
(ग्लानि), ७ स्त्रीवेद 5 पुरुषबेद, £ नभु सकवेद ! 


१०६) [पुरुषार्थ सिद्ध्युपाय 


वे सम्यग्दर्शन और स्वरूपाचरणा चारित्र का घात करती हैं । अप्रत्याख्या- 
नावरणी नामक चार कषायें हैं, वे देशच्षारित्र का घात करती हैं अ्र्भात्‌ 
श्रावकपद नहीं होने देती । प्रत्याव्यानावरणी नामक चार कषायें 
सकलसंयम का घात करतो हैं ग्र्थात्‌ मुनिपद नहीं होने देतीं । (प्रत्याख्यान 
सर्वथा त्याग को कहते है) तथा संज्वलनादि चार हास्यादि छह और तीन 
ब्ेद ये सभी यथाख्यातचारित्र के घात में निमित्त हैं। (निजर्शाक्त के बल 
से) इसप्रकार इन सभी ब्रतों को क्रमपूर्वक धारण करके अन्तरंग परिग्रह 
को क्रमपूर्वक छोड़ना चाहिये । 


बाह्म परिग्रह के त्याग का क्रम 


बहिरज्भादषि सदड्भात्‌ यस्मात्प्रभवत्यसंयतोबनुचित: । 
परिवर्जयेदशिषं तमचित्तं वा सचित्त वा ॥॥१२७॥। 


ग्रन्वयार्थ:-- [वा] तथा [त्तम] उस बाह्य परिग्रह को [ श्रचित्त | 
भले ही वह अचेतन हो [ वा ] या [ सचित्त | सचेतन हो | झ्रशेष | 
सम्पूर्रारूप से [ परिवर्जयेत | छाड देना चाहिये | यस्मात्‌ ] कारण कि 
[बहिरज्भात्‌| बहिरंग [ सड्भात्‌ | परिग्रह से | श्रपि | भी |अ्रनुचितः 
अयोग्य ग्रथवा निन्‍्ध [असंयम: | ग्रसंयम [प्रभवति ] होता है । 


टीका: - 'यस्मात्‌ बहिरड्भात्‌ श्रपि संगात्‌ श्रनुचितः प्रसंयमः 
भवति तस्मात्‌ त अ्रचित सचित्त वा अशेषं परिग्रह॑ परिवर्जयेत्‌ - चू कि 
बाह्य धन-धान्यादि परिग्रह से भी महान अ्रसयम होता है अथत्‌ जबतक 
परिग्रह रहता है तबतक सथम का भलेप्रकार पालन नहीं हो सकता, 
इसलिये वह बाह्य परिग्रह भले ही अजीब हो या सजीव हो - दोनों ही 
प्रकार का परिग्रह त्याग करने याग्य है । 


भावार्थ: - बाह्य परिग्रह में संसार के सभी पदार्थ प्राय: ञ्रा जाते 
है, इसलिये बाह्य परिग्रह के सजीब और ग्रजीव ऐसे दो भेद किये हैं । 
रुपया, पेसा, खेती आदि अश्रजीव परियग्रह हैं भ्रौर हाथी, घोड़ा, बेल, नौकर 
चाकर आदि सजीव परिश्रह है - इनका भी एकदेश और स्वदेश त्याग 


होता है । 


पुरुषार्थ सिदृध्युपाय ] [१०७, 


जो सबंदेश त्याग न कर सकें, वे एकड्देश त्याग करें - ऐसा कहते हैं -- 
योडपि न शक्पस्त्यक्तु धतधान्यमनुष्मवास्तुवित्तादि । 
सोधष्पि तन्‌ूकऋरणीयो. निवृत्तिरूप॑ यतस्तत्त्वं ॥॥१२८१। 
झन्वयार्थ:--[ श्रपि ] भ्रौर [य:] जो [ घनधान्यमनुष्यवास्तुविसादि: ] 
धन, धान्य, मनुष्य, गृह, सम्पदा इत्यादि परिग्रह [| त्यक्तुम ] सर्वथा 
छोड़ता [ न शक्यः: | शक्य न हो [ सः ] तो उसे [ श्रषि ] भी [ तन | 
न्यून [ कररपीय: ] कर देना चाहिये [यत:] कारण कि [निवत्तिरूपं |? 
त्यागरूप ही [तत्त्वम्‌ ] वस्तु का स्वरूप है । 


टीका:--यो5पि मनुष्य: धनधान्यमनुष्यवास्तुवित्तादि: व्यवतुम न 
शक्त: सो5पि मनुष्य: घनधान्यादिक: तनूकरसणीय: यत: तत्त्वं निवत्तिरूपं 
ग्रस्ति' - जो प्राणी घन (गाय-गैस अभ्रादि), धान्य (गेहुं-यवादि श्रन्न), 
मनुष्यादि (पुत्रादिक भ्रथवा दासादिक ), वास्तु (मकानादि,, वित्त (सोना- 
चांदिरुपया आदि) इत्यादि समस्त बहिरंग (दस प्रकार के) परिग्रह को 
सर्वथा छोड़ने मे अशक्त हो, उसे उसमें से थोड़ा परिग्रह रखने का परिमारण 
करना चाहिये, कारण तत्त्व त्यागरूप ही है । 


भावा्थे:--बहिरंग परिग्रह मूलत: सजीव और शअ्रजीव के भेद से 
दो प्रकार का है। दोनों के दश भेद हैं - क्षेत्र, मकान, चांदी, सोना, धन - 
चार पगवाले पशु, बस्त्र, पात्र, अनाज,* दासी, दास इत्यादि बाह्य 
परिग्रह के दश भेद हैं। इनका यदि सम्पूर्ण त्याग न कर सके, तो (जितना 


१ तत्त्व निवृत्तिरूप है उसका ग्र्थ:--प्रत्येक वस्तु स्वद्रब्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल 
ओ्ौर स्वभागसे सदा परिपूर्ण ही है श्ौर परद्रव्या(सि शून्य श्र्थात्‌ निवृत्तिरूव ही 
है। वर्तेमान भ्रशुद्ध दशामे परद्वव्यके आलम्बनसे रागी जीवों को बाह्मासामग्रीके 
प्रति ममत्वरूप राग भूमिकानुसार होता है, उसका स्वाश्रयके बलसे त्याग करानेक्रे 
लिये बाह्यपदा्थंके त्यागका उपदेश है। वास्तवमें तो आ्रात्माके प रवस्तुकात्याग ह्दी 
है । किन्तु जो कुछ राग, ममत्वभाव है, उसके त्यागरूप निर्मेल परिणाम जितने 
श्रशोमे होते है, उतने ही भ्रशोंमें राग्रादिकी उत्पत्ति ही नहीं होती । जहाँ ऐसा 
होवे वहाँ उस जीवको हरवस्तु के त्यागका कर्त्ता कहना वह उस जातिके अभावरूप 
तिरित्तक्ना ज्ञान करानेके लिये प्रसदभूत व्यवहारयका कथन है। (निश्चय सम्यग्दशन 
बिना ग्रज्ञानीके हठरूप त्यागकों व्यवहार से भी धर्म संज्ञा नही होती) । 


२ दासी दासादिको द्विपद दो पैरवाला कहने में भ्राता है । 


१०८] [प्ररुषाथसिद्ध्युपाय 


झपने पास वर्तमान में विद्यमान हो, उसमें से जितना बन सके उतना कर्में 
कर देना) भपनी भश्रावश्यकतानुसार परिणाम करके ही परिग्रह रखना 
झौर शेष का त्याग करना, कारण कि तत्त्व त्यागरूप है। जबतक यह 
झात्मा त्यागधर्म/ का श्राचरण नहीं करता है, तबतक उसे मोक्ष नहीं 
मिल सकता । निवृत्ति नाम भी मोक्ष का ही है। इसप्रकार हिंसादि पांचों 
पापों का विस्तृत वर्णत किया । 


रात्रि भोजन त्याग का वर्णन 

रात्रौ भुड्जानानां यस्मादनिवारिता भव्नति हिसा। 

हसाविरतंस्तस्मात्‌ त्यक्तव्या रात्रिभुक्तिरपि ॥१२६॥ 

प्रन्वयार्थ: -- [यस्मात्‌ | कारण कि [ रात्रौ] रात में [भुड्जानानां ] 
भोजन करनेवाले को [हिसा] हिंसा [प्रनिवारिता] अनिवार्य [भवति ] 
होती है [तस्मातु] इसलिए [हिसाविरत:] हिंसा के त्यागियों को 
[राज़िभुक्ति: श्रपि] रात्रि भोजन का भी [त्यक्तव्या] त्याग करना 
चाहिये । 

टीका :--यस्मात्‌ रात्रो भुखजानानां भ्रनिवारिता हिंसा भवति 
तस्मात हिसाबिरते: राष्रिभुक्ति: श्रपि त्यक्तव्य' - रात में भोजन 
करनेवाले को हिंसा अ्रवश्य ही होती है; क्योंकि रात्रि भोजन में हिंसा 
का निवारण किसी भी प्रकार नही हो सकता, भरत: हिसा के त्यागियों की 
रात्रि भोजन का त्याग भ्रवश्य ही करना चाहिये । 

भावार्थ:--रात्रि में भोजन करने से जीवों की हिंसा अभ्रवश्य ही 
होती है । प्रायः ऐसे छोटे-छोटे बहुत जीव हैं, जो रात में ही गमन करते' 
हैं श्रौर दीपक के प्रकाश के प्रेम से दीपक के पास झआते हैं, अतः रात में 
चूल्हा जलाने में पानी झ्रादि भरने में, चक्की से पीसने में, भोजन बनाने 
में नियम से भ्रसंख्य जीवों की हिंसा होती है, इसलिए हिसा का त्याग 


95 दयालु पुरुषों को रात में खाने का अ्रवश्य ही त्याग करना 
चा्‌ ॥ ! 


१ त्यागघर्मं-+जिस प्रकार प्रकाश की उत्पत्ति के बिना प्रंघेरा नहीं टलता, 
उसी प्रकार निज शुद्धात्मा के प्राश्नय द्वारा निर्मल श्रद्धा-श्ञान और स्वरूप में 


एकाग्रतारूप शुद्ध परिण॒ति की प्राप्ति किए बिला राग का त्याग प्र्थात्‌ बीतरागी 
धर्मरूप मोक्ष का उपाय और माक्ष नही मिलता । 


पुरुषार्थ सिद्ष्युधान [९न्के 
राजि भोजन में भावहिला भी होती है :--- 
रागाद्युदयपरत्वादनिवत्तिर्नातिवर्तते हिसाभ्‌ । 
राजि दिवमाहरतः कथ हि हिसा न संभवति ।॥१३०॥। 


ग्रम्वयाथ:--[ अनिवत्ति: ] अत्यागभाव [ रायाद्य दयपरत्वात ] 
रागादिभावों के उदय की उत्कटता से [हिसा] हिंसा को [ न-अतिबतंते | 
उल्लंघन करके नहीं प्रवतंते, तो [ रात्रि दिवम्‌ ] रात और दिन 
[ आहरत: ] आहार करनेवाले को [ हि ] निश्चय से | हिसा ] हिंसा 
(कथ] क्‍यों [न संभवति ] संभव नहीं होगी ? 

टोका.--“रागाविउदयपरत्वात्‌ भ्रनिवत्ति: (भ्त्याग:) हिसां न भ्रति- 
बतंते यत: राज्रि विवस्‌ प्राहरत: [भुड्जानस्य) हि हिसा कथं न संभवति ? 
( झ्रपित्‌ु संभवति एवं) -- रागादिभाव उत्कृष्ट होने के कारण 
रागादि का अत्यागपना हिंसा का उल्लंघन नहीं कर सकता । जहां जीव 
के उक्ृष्ट रागभाव होता है, वहां त्याग नहीं हो सकता और रागभाव ही 
हिसा है, श्रत: जहां तक रागादि का त्याग नहीं है, बहां तक अहिसा नहीं 
है, अपितु हिसा ही है। तो फिर रात-दिन खानेवाले को हिंसा क्यों न॑ 
हो ? नियम से होतो ही है, रागादि का होना हो वास्तविक हिंसा का 
लक्षण है । 

शंकाकार की शंका 

यदं व॑ तहि विया कत्तंव्यो भोजनस्प परिहार: । 

भोक्तव्यं तु निशायां नेत्थं नित्य॑ भवति हिसा ॥१३१॥॥ 

प्रन्वया्थ:--[ यदि एवं ] यदि ऐसा है श्रर्थात्‌ सदाकाल भोजन 
करने में हिसा है [ तहि |] तो [ दिया भोजनस्य ] दिन में भोजन करने 
का [ परिहार: ] त्याग [ कत्त व्य: | कर देना चाहिये [ तु | और 
[निशायां ] रात में [भोक्तव्यं] भोजन करना चाहिये, क्योंकि [इत्थं] 
इस तरह से [हिला] हिंसा [नित्य] सदाकाल [न भवति] नहीं 
होगी । 


टीकाः--बदि एवं तहि विद्या भोजनस्य परिहार: तु विशायां 
भोक्तव्यं इस्यं नित्य हिंसा न भवति' - यहां कोई तक करता है कि 
दिन और रात दोनों समय भोजन करने से हिंसा होती है, तो दिन में 
भोजन का त्याग करके रात में हो भोजन ग्रहण करना चाहिये, जिससे 


११०] | [पुरुषार्थ सिदृध्युपाय 


सदाकंधल हिंसा न हो । ऐसा ही नियम किस लिये बनाया कि दिन में 
ही भोज्ञन किया जाय और रात में न किया जाय ? 


शाचाय इसका उत्तर देते हैं :-- 


नैब॑ वासरभक्त भंवति हि रागोड्घिको रजनिभुक्तो । 
अ्रश्नकबलस्प भुक्त भुक्ताविव मांसकवलस्य ॥॥१३२॥। 
प्रन्वयार्थ:-- [ एवं न] ऐसा नहीं है कारण कि [ श्रन्नकबलस्य ] 
ग्रन्न के ग्राम के [भक्त:] भोजन से [मांसकबलस्थ] मांस के ग्रास के 
[भक्तो इब] भोजन मे जिस प्रकार राग अधिक होता है उसी प्रकार 
| बासर भक्त .] दिन के भोजन को अपेक्षा [ रजनिभुक्तो ] रात्रि भोजन 
से [हि] निश्चय से [ रागाधिक.] अधिक राग [ भवति।] होता है । 


टीका:- हि रजनिभुक्तो अधिक: राग. भवति बासरभुक्‍त एवं 
न भवति यथा श्रन्नकवलस्यथ भक्तों मासकवलस्प भक्तों इव -- निश्चय 
में रात्रि भोजन करते में अधिक रागभाव है और दिन में भोजन करने मे 
कम रागभाव है । जैसे श्र॒न्न के भोजन मे कम रागभाव है श्रोर मास के 
भोजन मे अधिक रागभाव है । 


भावार्थ:-उदर भरने की श्रपेक्षा तो दोनो भोजन समान है, 
परन्तु प्रत्येक प्राणी को श्रन्न, दूध, घी इत्यादि खाने में तो साधारण 
रागभाव है ग्रर्थात्‌ न्‍्यून लोलुपता है; क्योकि अन्न का आहार तो सत्र 
मनुष्यों को सहज ही है इसलिये प्राय. अभ्रधिक प्राणी तो अन्न का ही 
भोजन करते हैं, तथा मास के भोजन में कामादिक की अ्रपेक्षा अथवा 
शरीर के स्नेह - मोह को अपेक्षा विशेष रागभाव होत' है, दयों क मांस का 
भोजन सभी मनुष्यों का स्वाभाविक - प्राकृतिक आहार नही है । उसी 
तरह दिन के भोजन में प्राय: सभी प्राणियों को साधारण रागभाव है, 
क्योंकि दिवा भोजन सवं प्राणियों को होता है तथा रात के भोजन मे 
कामादिक की अपेक्षा तथा शरीर में अ्रधिक स्नेह की अपेक्षा अधिक 
रागभाव है, इसलिये र।त का भोजन बहुत कम मनुष्यों के होता है । 


_यह स्वाभाविक बात है कि दिन में भोजन करने से जितनी अच्छी 
तरह से पाचन होता है और जितना अच्छा स्वास्थ्य रहता है, उतना 
रात में खाने मे कभी नही रह सकता, इसलिये रात्रि भोजन का त्याग 
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करना चाहिये और दिन में ही भोजन करना चाहिये। इस प्रकार शंका- 
कार को शका का निराकरण हुआ। | 
रात्रिभोजन में द्रव्याहिसा' 

अर्कालोकेन बिना भठ्जान: परिहरेत्‌ कथ्थ हिसास्‌ । 

झरषि यो जतः प्रदीपे भोज्यजुषां सुक्मजीवानाम्‌ ।॥१३३।॥ 

अन्वयाथ:-- तथा [अर्कालोकेन बिना ] सूर्य के प्रकाश बिना रात 
में [ भुझजान: | भोजन करनेवाला मनुष्य [ बोधित प्रदीपे ] जलते हुए 
दीपक में [श्रपि] भी [भोज्यज्ुषा | भोजन में मिले हुए [ सक्ष्मजोबानाम ] 
सक्ष्म जीवों की [हसा] हिसा [कथ ] किस तरह [परिहरेत] टाल 
सकता है । 

टीक्ा:--'बो घित प्रदीपे श्रपि श्रकालोकेन विना भडुजान भोज्य- 
जषां सक्ष्मजंतनाम हिसा कथ परिहरेत्‌ - रात में दीपक जलाने पर 
भी सं के प्रकाश के बिना रात्रि में भोजन करनेवाला पुरुष, भोजन 
में प्रीति रखनेवाले सक्ष्म जन्तु वगरह है, उनकी हिंसा से नहीं बच 
सकता । 

भाषा: रात्रि में बिना दीपक जलाये जो पुरुष भोजन करता 
है, उसके गआ्लाहार में तो बड़े-बड़े छिपकली ग्रादि जीव भी पड़ जावें 
तब भी उनका पता नही चलता और यदि दीपक जलाकर सावधानी 
भी वर्ती जाय, तो भी उसके भोजन में दीपक के सम्बन्ध से तथा भोज्य- 
पदार्थ के सम्बन्ध से ञ्राने वाले छोटे-छोटे पतगे तथा मच्छुर आ्रादि अवश्य 
गिरते हैं और उनकी हिसा भी अ्रवश्यम्भावी है । 

इससे यह सिद्ध हुआ कि रात्रिभोजी मनुष्य द्रव्य और भाव दोनों 
प्रकार की हिंसाओ्ं से बच नहीं सकता, भ्रतः अहिसावब्रत पालन करने 
वाले को रात्रिभोजन अ्रवश्य त्याग देना चाहिये। जो मनुष्य रात्रि को 
सिंगाड़ा भ्रादि की पकोड़ी, पूड़ी आदि लाकर या बनाकर खाते हैं, वे 
भी दोनों प्रकार की हिंसा करते हैं । 

कि वा बहुप्रलपितेरिति सिद्ध यो सनोबचनकाये: । 

परिहरति राजिभुक्ति सततमहित्तां स पालयति ॥१३४॥। 

अ्रस्वयाथे: - [बा] अथव। [ बहुप्रलपित ] बहुत प्रलाप से [कि] 

क्या ? [बः] जो पुरुष [ सनोवचनकाये: | मन, वचन, काय से [ रात्रि- 
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भुक्ति] रात्रि भोजन का [परिहरति] त्याग करता है, [स॒] वह 
[सततम्‌ ] निरन्तर [अहिसां] अहिसा का [पालयति] पालन करता है 
[इति सिद्धम] ऐसा सिद्ध हुआ । 


टीका --'वा बहुप्रलपिते कि इति सिद्ध ये सनोवचनकाये 
रात्रिभुकति परिहरति स सततम्‌ श्रहिसा पालयति' - शभ्रथवा बहुत 
कहने से क्या ? यह बात सिद्ध हुई कि जो मनुष्य मन, वचन, काय से 
राजिभोजन का त्याग करता है वह निरन्तर अ्रहिसाब्रत का पालन 
करता है । 


भावार्थ:--रात्रिभोजन करने में और रात में भोजन बनाने में 
सदेव हिंसा है। रात्रि में भोजन करने की अपेक्षा रात्रि में भोजन बनाने 
में बहुत अधिक हिंसा होती है, इसलिये भ्रहिसाब्रत पालन करनेवाले 
को प्रथम ही इसका त्याग करना चाहिये। खासतौर से बाजार के बने 
हुए पदार्थों का तो बिलकुल ही त्याग करना चाहिये। परन्तु यदि 
पाक्षिक श्रावक किसी कारणवश सम्पूर्णा त्याग न कर सके तो पानी, 
पान, मेवा, सुपारी, इलायची इत्यादि वस्तुयें जिन में रात में बिलकुल 
ग्रारम्भ न करना पड़, ग्रहण करना चाहे तो कर सकता हूँ, परन्तु वह 
तभी गहण करे, जब कि उनके पानी के बिना निर्वाह अभ्रशक्‍्य हो । 
(वास्तव में राजिभोजन के त्याग बिना अहिसाब्नत की सिद्धि होती ही 
नहीं इसीलिये कोई आचाये तो इसे अहिसाणुब्रत में गर्भित करते हैं 
भ्रौर कोई इसे जुदा ही षष्टम अ्रणुत्रत कहते हैं) 


इत्यत्र त्रितयात्मनि मारे सोक्षस्य ये स्वहितकामा: । 
ग्रनुपरत॑ प्रयतन्ते प्रयान्ति ते सुक्तिमचिरेशा ।॥१३५।॥। 


श्रन्वयार्थ:--[ इति ] इस प्रकार [ श्नत्र ] इस लोक में [ ये ] जो 
[स्वहितकासा ] अपने हित के इच्छक [मोक्षस्थ] मोक्ष के [ त्रितवात्मनि ] 
रत्नश्रयात्मक [ मांगे | मार्ग में [ भ्रनुपरत ] सदा बिना श्रटके हुए 


[ प्रयतन्ते | प्रयत्न करते हैं [ले] वे पुरुष [ मुक्तिम ] मोक्ष में [अ| 
शीघ्र ही [ प्रयान्ति |] गमन करते हैं। [मुक्तिम्‌ ] मोक्ष में [अझ्रचिरेर ] 
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टीकाः--'ये [प्रुरुषा: ] स्वहितकासा: इत्यत्र जितयात्मनि मोक्षमार्गे 
झनुपरतं प्रयतन्ते ते [ पुरुषाः ] श्रचिरेण मुक्ति. प्रयान्ति' - जो जीव 
अपने हित की इच्छा करता हुआ इस रीति से रत्नत्रयरूप मोक्षमाओंं में 
सदैव प्रयत्न करता रहता है, वह जीव शीघ्र ही मोक्ष को प्राप्त करता 
है । जीव मात्र का हित मोक्ष है, संसार में भ्रन्य कहीं भी झानन्द नहीं है, 
अतः जो जीव मोक्ष में जाने के इच्छुक हैं, उन्हे सदेव सम्यर्दशेन्र, सम्य- 
र्ञान, सम्यकचारित्ररूप मोक्षमार्ग में निरन्तर श्रयत्व करते रहना 
चाहिये । जो जीव मोक्ष की मात्र चर्चा-वार्ता तो करते रहे, किन्तु मोक्ष 
के मार्ग की खोज न करें और उसके भअ्रनुसार चलने का प्रयत्न न करे, 
तो कभी मोक्ष को प्राप्त नहीं कर सकते और जो जीव उसके मार्ग में 
चलते हैं भ्रर्थात्‌ सम्यग्द्शन प्राप्त कर लेते हैं, वे जीव तुरन्त ही मोक्ष 
के परमधाम में पहुच जाते हैं । 


इसप्रकार ( तत्त्वशानपूर्वक ) पाँचों पाप के त्याग सहित पाँच 
ग्रण॒व्॒त तथा रात्रि भोजन के त्याग का वर्शांन करके भ्रब सात शीलखब्तों 
का वर्णोन करते हैं, क्योंकि सात शीलब्रत पांच श्रणुक्नतों की रक्षा करने 
के लिये नगर के कोट समान हैं। जेसे किला नगर का रक्षण करता है, 
वैसे ही सात शीलब्रत पाँच अणुतव्रतों की रक्षा करते हैं, वही कहते हैं-- 


परिधय इब नगरारि व्रतानि किल पालयन्ति शीलानि । 
ब्रतपालनाय तस्माच्छीलान्यपि पालनीयानि ॥।॥१३६।। 


प्रन्ययार्थ:--[ किल ] निश्चय से [ परिधय: इव ] जंसे कोट, 
किला [ नगरारि ] नगरों की रक्षा करता है, उसी तरह [ शीलानि | 
तीन गुणब्रत और चार शिक्षात्रत ये सात शील [ ब्तानि ] पांचों 
भ्रणब्रतों का [ पालयन्ति ] पालन भ्रर्थात्‌ रक्षण करते हैं, | तसमात्‌ | 
इसलिये [ ब्रतपालनाय | ब्रतों का पालन करने के लिये [ शोलानि | 
सात शीलब्रत'[ प्रपि ] भी [पालनोयानि ] पालन करना चाहिये । 


टीका:--'किल शोलानि ब्रतानि पालयन्ति परिधय: सगरारिय इज 
तस्मात्‌ ब्रतपालनायथ शोलानि श्रपि पालनीयानि' - निश्चय से जो सात 
शीलब्रत हैं, वे पांचों अ्रणुत्रतों की रक्षा करते हैं, जिसप्रकार कोट नगर 
की रक्षा करता है, इसलिये पांच भ्रणुत्रतों का पालन करंनें के लिये तीन 
गुणव्रत भर चार शिक्षात्रत - इसप्रकार॑ ये सात शीलब्तों का भवश्य 
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पालन करना ही चाहिये । भ्रब उनका ही वर्णन करते हैं वह सुनो । तीने 
गुणकब्रतों के नाम - १. दिग्व्रत, २. देशब्रत, ३- अनर्थंदण्डत्यागन्रत । चार 
शिक्षात्रत के नाम - १. सामायिक, २. प्रोषधोपवास, ३. भोगोपभोगपरि- 
मारात्रत, ४. वेयावृत - इस प्रकार ये सात शीलवब्रत हैं । 


पहले विग्व्वत नास के गुरान्नत का स्वरूप कहते हैं:-- 


प्रविधाय सुप्रसिद्धमर्णारां. सर्वतोष्प्यभिज्ञानः । 
प्राच्यादिभ्यों दिग्भ्यः कत्त व्या विरतिरविचलिता ।।१३७।। 


प्रन्ययार्थ:--[ सुप्रसिद्ध: ] भले प्रकार प्रसिद्ध [ अभिज्ञाने: ] 
ग्राम, नदी, पर्वतादि भिन्न-भिन्न लक्षणों से [ स्वत: ] सभी दिशाश्रों 
में [ सर्यादां ] मर्यादा [ प्रविधाय | करके [ प्राच्याविभ्य: | पूर्वादि 
[ दिग्म्य: | दिशाओ्रों में [अ्विचलिता विरतिः | गसन न करने की 
प्रतिज्ञा [ कत्त व्या ] करना चाहिये । 


टोका:---सुप्रसिद्ध : श्रभिज्ञानं: सर्वतः सर्यादां प्रविधाय प्राक्ष्या- 
दिभ्य: दिग्भ्य: अविचलिता विरतिः कत्तंव्या' - प्रसिद्ध तथा सर्व- 
विदित महान पर्वतादि, नगरादि अ्रथवा समुद्रादि से सीमा बांधकर 
जीवनपयेनत चार दिशा, चार विदिशा और ऊपर तथा नीचे इसप्रकार 
दशों विशाश्रों में जाने को प्रतिज्ञा कर लेना चाहिये तत्पश्चात्‌ उस बांधी 
हुई मर्यादा से बाहर जीवनभर न जाने को दिग्व्त कद्दते हैं। यहाँ पर्वत 
इत्यादि श्रथवा हवाई जहाज में बेठकर ऊपर जाने की श्रपेक्षा ऊष्वंदिशा 
का श्रौर कुआँ या समुद्रादि में घुसने की श्रपेक्षा अधोदिशा का ग्रहरणा 
किया गया है । ह | 


दिग्वत पालन करने का फल 
इति नियमितदिग्भागे प्रवर्तते यस्ततो बहिस्तरुए । 
सकलासंयमबिरहाव्‌ भवत्यहिसाश्रतं पुूरणंंम्‌ू ॥१३८।॥॥ 
भ्रस्वया थे: --[ 8 | जो [इति] इसप्रकार [ नियमितदिश्भागे ] 
मर्यादा की हुई दिशाओ्रों के भ्रन्दर [ प्रबतंते ] रहता है [ तस्य ] उस 
पुरुष को [ततः ] उस क्षेत्र के [ बहि: | बाहर के [ सकलासंयमबिरहात ] 


समस्त अ्सयम के त्याग के कारण [ पूर्ण | परिपर्ण [ आई हसावतं 
प्रहिसाव्रत [ भवति ] होता है । 33234 | 


पुरुषाथेसिद््युपाय ] ह पृ११५ , 


टीकाः--यः [ पुरूष ] इति नियसितदिग्भागे प्रंवर्तेते तस्ये लत: 
बहि: सकलासंयसबिरहात्‌ पूर्ण भ्रहिसाक्षतं भवति' - जो मनुष्य इस 
भाँति मार्यादित दशों दिशाओं के क्षीत्र के भ्रन्दर ही प्रपना सारा कार्य 
करता है, उसको उन क्षेत्रों से बाहर समस्त ही. असंयम का त्थाभ होने के 
कारण सम्पूर्ण अ्हिसाब्रत (महाव्रत) पल जाता है, अतः दिग्वत पालन 
करने से श्रहिस्ताब्त पुष्ट होता है । 

देशब्रत नामक गुणव्त का स्वरूप 

तन्नापि ल्‌ परिमारं ग्रामापराभवनपाटकादीनास्‌ । 

प्रविधाय तवियतकालं कररणोीय विरमरं देशात्‌ ॥॥१३६।। 

प्रन्वयाथे:-- | ख् ] और [ तत्न झपि ] उस दिव्व्त में भी 
[ ग्रामापराभवनपाटकादोनास्‌ ] ग्राम, बाजार, मकान, मोहल्ला इत्यादि 
का [ परिमारत ] परिमाण [| प्रविधाय | करके ६ देशात्‌ | मर्यादा 
किये हुये क्षेत्र से बाहर [ नियतकाल ] अपने निश्चित किये हुये समय 
तक जाने का [ बिरमण्ण ] त्याग [ करण्ोयं ] करना चाहिवे । 

टीका:--'तत्रापि ज्॒ दिग्यते पि ग्रासापणभवनपराटकादीनास 
नियतकालं परिभारं प्रविधाय देशात्‌ विरमण करणोयम्‌' - दिग्व्नत में 
दशों दिशाओ्रों को मर्यादा की थी, उसमें भी ग्राम, बाजार, मकान, मोहल्ला 
वगैरह तक एक दिन, एंक सप्ताह, एक पक्ष, महीना, श्रयन, वर्ष इत्यादि 
निश्चित काल तक जाने-आने का प्रमाण करके बाहर के क्षेत्र से विरक्‍्त 
होना देशब्रत कहलाता है । इस देशब्रत से भो अहिसा का पालन होता है । 


इति बिरतो बहुदेशात्‌ तदुत्यहिसाविशेषपरिहारात्‌ । 

तत्काल॑ विपलमति: श्रवर्त्याह्सां विशेषेरा ॥॥१४०॥॥ 

अन्वया्थं:-- [ इति ] इसप्रकार [ बहुदेशात्‌ बिरत: | बहुत 
क्षेत्र का त्याग करनेवाला [ विभलसति: | निर्मल बुद्धिवाला श्रात्रक 
[ तत्काल ] उस नियमित काल में [ तदबुत्यहिसाविशेषरिहारात ] 
मर्यादाक॒त क्षेत्र से उत्पन्न होनेवाली हिंसा विशेष के त्याग से 
[ विशेषेरण ] विशेष रूपसे [ अझ्रहिसा ] अहिसात्रत का [ श्रयति ] 
ग्राश्नय करता है । 

टीका:--इति बहुव्रेशात्‌ बिरतो: विमलमति: तत्काल तदुत्य' 
हिसाविशेषपरिहारात्‌ विशेषेश उझ्रहिसां श्रयति' - इसप्रकार दिग्व्नत में 


११६] [पुरुषार्थसिद्ध्युपाय 


किए हुए क्षेत्र का परिमाण करके उस क्षेत्र से बाहर हिंसा का त्याग 
होने पर भी उत्तम बुद्धिवाला श्रावक, जो उस समय दूसरे भी थोड़े क्षेत्र 
की मर्यादा करता है, तो वह विशेषरूप से अहिसा का झाश्रय करता 
है । जिस पुरूष ने जीवन भर के लिये दक्षिण में कन्याकुमारी और 
उत्तर में हिमालय तक जाने का दिग्वत किथा है, वह हमेशा तो हिमालय 
नही जाता इसलिये वह रोजाना ऐसी प्रतिज्ञा करता है कि शआ्राज में 
भ्रमुक गाँव में ही रहेगा, उससे बाहर नहीं जाऊँगा। अतः जिस 
दिन वह उस गाँव में ही रहने का नियम कर लेता है, उस दिन उस 
गांव के बाहर के प्रदेश में प्रहिसा महात्रत का पालन हो जाता है । 


श्रनथंदण्डत्याग नामक गुराव्त का स्वरूप 


बिना प्रयोजन पाप के उत्पन्न करने के त्याग को श्रन्थेदण्डत्यागव्नत 
कहते हैं, उसके पांच भेद हैं - १. भ्रपध्यानत्यागत्रत २. पापोपदेश- 
त्यागब्रत, ३. प्रमादर्यात्यागव्रत, ४. हिसादानत्यागब्रत, ५. दुःश्रुत्ति 
त्यागब्रत । ; 
श्रपष्यानभ्रनथदन्डत्यागन्नत का स्वरूप 
पापद्धिजयपराजयस ज्भ रप रदारगसनचौर्याद्या: । 


न कदाचलापि चिन्त्याः पापफलं केवल यस्मात्‌ ॥१४४१।॥। 


प्रस्थयार्थ:--[ पापद्धि-जय-पराजय-सद्भर-परदारयमन-चौर्बाच्या: ] 
शिकार, जय, पराजय, युद्ध, परस्त्रीगमन, चोरी आदिका [ कदाच्नापि ] 
किसी भी समय [न चिन्त्या:] चिन्तवन नहीं करना चाहिये [यस्मात्‌ ] 
कारण कि इन अपध्यानों का [ केवल] मात्र [ पापफलं ] पाप ही फल है । 


टीका:--'पापद्धि-जय-पराजय-सऊू र-परदा रगसन-चोर्याद्या: कदा- 
चन न चिस्त्याः यस्मात्‌ केबल पापफल भवत्ति' - शिकार करने की 
(अर्थात्‌ इस जीव को इसप्रकार मारें ऐसा भाव करना), संग्राम में किसा 
की हार, परस्त्रीगयणमन करने का चितवन भ्रथवा चोरी करने का इत्यादि 
खराब-खोटे कार्यो की, जिनके करने से मात्र पाप ही होता है, उनका कभी 
भी चितवन नहीं करना चाहिये । भ्रतः जिस बात का विचार करने से - 
कैवल पाप का ही बन्धन होता है, उसे ही अ्रपध्यान कहते हैं और स्वरूप 
में विशेष सावधानी द्वारा उसका त्याग करना ही अ्रपध्यानअनर्थ॑दण्ड- 
त्यागन्नत है । 


पुरुषाथे सिद्ध्युपाय ह [११७ . 
पापोपदेश नासक अनर्थंदण्डत्यागश्नत का स्वरूप 
विद्यावारिएज्यमषोकृषिसेवाशिल्पजी बिना पु साम्‌ । . 
पापोपदेशदानं कदाचिदपि नेब वक्तव्यम्‌ ॥१४२।। 
झन्‍्वयार्थे:--[ विद्या-वारिएज्य-मधो-कृषि-सेवा-शिल्पजीथिनाँ ] 
विद्या, व्यापार, लेखनकला, खेती, नौकरी श्रौर कारीगरी से निर्वाह 
चलानेवाले [पु सास्‌ ] पुरुषों को [ परापोपदेशदानं ] पाप का उपदेश मिले 
ऐसा वचन [कदाखित्‌ श्रपि] किसी भी समय | नेव ] नहीं | वक्तव्यम ] 
बोलना चाहिये । 
टीका:--'विद्या-वा रिएज्य-सघी-कषि-सेवा-शिल्पीजो विनां पु सास 
पापोपदेशदानं वचन कदादित्‌ श्रपि नंव वक्‍तव्यम्‌ - विद्या प्र्थात्‌ वेद्यक 
ज्योतिष आदि करनेवाला, अन्नादिक का व्यापार करनेवाला, लेखनकायरयें 
करनेवाला, नौकरीचाकरी करनेवाला तथा लुहा र,सुनार, दर्जी आदि के काम 
करनेवालों को इन्हीं कार्यों सम्बन्धी श्रथवा दूसरा कोई भी पापबन्ध क रने- 
वाला कार्य हो उस का किसी को भी उपदेश नहीं देना चाहिये - इसीको 
पापोपदेश अनर्थंदण्डत्यागत्रत कहते हैं । श्रावक गृहस्थ प्पने कुदुम्बियों को, 
भाईबन्धों को, सगेसम्बन्धियों को श्रथवा जिनके साथ श्रपना प्रयोजन है 
उनको तथा अपने साधर्मी भाइयों को जीवन निर्वाह करने के लिये अवश्य 
व्यापारादि का उपदेश देकर निमित्त सम्बन्धी चेष्टा कर सकता है, परन्तु 
जिनके साथ अपना कोई भी प्रयोजन नहीं है, उन्हें उपदेश नहीं देना 
चाहिये । 
प्रमावचर्या झन्थंदण्डत्यागद्नत का स्वरूप 
भूलननव॒ृक्षमोट्नशाड्वलदलनचाम्बुसेचनादीनि । 
निष्का रण न कुर्याहलफलकुसुमोच्चयानपि ले ॥॥१४३।॥। 
प्रन्वयार्थ:-[भूखनन-वक्षमो टहुन-शाडवलदलन भ्रस्वुसे बनादो नि] पृथ्वी 
खोदना, वृक्ष. उखाड़ना, भ्रतिशय घासवाली भूमि रौंदना, पानी सींचना 
आदि [ ज् ] और [ दलफलकुसुमोणज्चयान्‌ | पत्न, फल, फल तोड़ना 
[ अपषि ] इत्यादि भी [ निष्कारस्ं ] बिना प्रयोजन [ त कुर्यात्‌ ] नहीं 
करना चाहिये । 
ठीका:--“निष्का रणं॑_ भूजनत-वक्षमोट्रन-शाइथलदलन-पमस्बसे चना- 
दीनि चर दलफलकुसुमोच्चयान्‌ झ्रपि जन कूर्यात्‌ - बिना प्रयोजन पृथ्वी 


शरद] [पुरुषार्थ सिदृष्युपाय 


खोदना, वृक्ष उखाड़ना, घास को रौंदना, पानी सींचना फंलाना तथापत्ता, 
फल, फूल तोड़ना इत्यादि कोई मी कार्य नहीं करना चाहिए । 


भावार्थ:--गृहस्थ श्रावक अपने प्रयोजन के लिये भूमिकानुसार 
कुछ भी कर सकता है; परन्तु जिसमें श्रपना कुछ भी स्वार्थ न हो, जेसे कि 
रास्ता चलते वनस्पति आदि तोड़ना, भूमि खोदते चलना इत्यादि ब्यर्थ 
के काम नहीं करना उसे ही प्रमादचर्या ग्रनर्थंदण्डत्यागश्नत कहते हैं | . 


हिसाप्रदान श्रनर्थदण्डत्यागद्नत का स्वरूप 


अ्रसिधेनुविषहुताशनला ड्रुलकरवालकामु कादीनाम्‌ । 
वितरणमुपकरणानां हिसाया: परिहरेशत्नात्‌ ॥१४४। 


भ्रन्वयार्थ: -[ प्रसिधेनु-विष-हुताशन-लाड़ूल करवाल-कामु कादी- 
नाम्‌ ] छरी, विष, भ्रग्नि, हल, तलवार, धनुष आदि [ हिसाया: | हिंसा 
के [ उपकरणानों ] उतकरणों का [ बितरणम्‌ ] वितरण करना श्रर्थात 
दूसरों को देना [यटनात्‌] सावधानों से [परिहरेत्‌] छोड़ देना चाहिये । 


टीका:--हिसाया: उपकररानांअसिधेनतु-विष-हुताशन-ला ड्रूल-क र- 
बाल-कामु क/दीनाम्‌ परिहरेत्‌' - हिसा करने के साधन छुरी, विष, अग्नि, 
हल, तलवार, धनुष-बाण आदि का देता प्रयत्न से दूर करे भ्रर्थात्‌ अन्य 
को नहीं देना चाहिये, इसोकों हिसादान प्ननर्थदण्डत्यागब्रत कहते हैं । 
जिन वस्तुओ्रों के देने से हिसा होती हो, उन वस्तुओं का उपयोग प्रयोजन- 
वश अपने लिये तो कर सकते हैं, किन्तु भ्रन्यको वे वस्तुएं कभी भो नहों 
देना चाहिए । ) 

दुःआ ति भ्रनरथंदण्डत्यागन्नत का स्वरूप 


रागाविवद्धंनानां दुष्टकथानामबोधबहुलानाम्‌ । 
न कदाचन कुर्बोत अवरएाजंनशिक्षणादीनि ।4१४५॥। 


'शन्वयार्थ:--[ रागादिवद्ध नाना | राग, द्वं व, मोहादि को बढ़ाने- 
वालो तथा [ श्रबोधबहुलानाम्‌_] बहुत श्रशों में भ्श्ञान, से भरी हुई 
[ दृष्टकथानाम्‌ ] दुष्ट कथाञ्रा का [ अ्रवरणाजनशिक्षणादी नि |. सुनना, 
वारण करना, सीखना श्रादि [ कदाचन ] किसो समय, कभी भो [ न 
कुर्बोत ] नहीं करना चाहिए । 


पुरुषाथेसिद्ध्युपाय ] ह्र्१्६ 

टीका: - 'अबोध (सिश्यात्व) बहुलानां रागादिवर्ध माता वुष्टकथानों 
अवशाअजनशिक्षरयादीसि भ कदाचन कुर्बोत! - मिथ्यात्वसहित राग, ढ व, 
बैरभाव, मोह, मदादि बढ़ानेवाली कुकथाओ्रों का श्रवश तथा नवीन कथायें 
बनाना, बाँचना वगरह कभी भी नहीं करना चाहिये, इसे ही दुःश्रुति 
प्रनर्थदण्डत्यागब्रत कहते हैं । 

भावाथ:--जो कथा सुनने से, पढ़ने से शौर सीखने से विषयादि 
की वृद्धि होगी, मोह बढ़ेगा भौर प्रपने तथा पर के परिणामों में संक्‍्लेश 
होगा, झ्रतः ऐसी राजक्रथा, चोरकथा, भोजनकथा, स्त्रीकथा इत्यादि 
कथायें कहना या सुनना नहीं चाहिये । 

महाहिसा का काररा झोौर पनेक अ्रनर्थ उत्पन्न करमेयाला जुझा भी 
त्याग करता जाहिये:-- 

सर्वानिर्थेप्रथममं॑ मथन शोच स्थ सद्य मायाया: । 

दूरात्परिहरणणी यं चौर्यासत्यास्पदं झतस्‌ ।।१४६।॥। 


अन्वयाथे:--|[ सबनिर्थेप्रथमं ] सप्त ब्यसनों में पहला भ्रथवा सर्वे 
झ्रनर्थों में मुल्य [शौचस्य मथनं | सन्‍्तोष का नाश करनेवाला, [ मायाय।: | 
सायाचार का [ सदम ] घर ओर [चौर्यासत्यास्पदस ] चोरी तथा अ्रसत्य 
का स्थान [छा तम | ऐसे जुआ का [ दूरात | दूर से ही [परिहरणीयम | 
त्याग करना चाहिये । 

टीका: -- 'सर्वासियंप्रथमम्‌ सथन शोचस्थ, सदूस सायाया: चोरयसत्या- 
स्पदं छा तम्‌ दूरात परिहरशोयम्‌' - सभी अनाथों को उत्पन्न करनेबाला, 
लोभ का त्याग शौच, उसका नाश करनेबाला भौर कपट का घर ऐसे जुआ 
को दूरसे ही छोड़ना चाहिये । 

भावार्थ:--वास्तव में जुआ खेलना बहुत ही नित्य काम है भ्ौर 
व्यसनों में सबसे भ्रधिक निकृष्ट है। जुआरी मनुष्य प्रायः सभी पापों का 
झाचरराए करता है, अत: जुआ का त्याग भ्रवश्य करना चाहिये। अ्रनर्थंदण्ड 
त्यागनेवाले को जुआ का भो त्याय करना चाहिये । 


विशेष कहते हैं: - 

एवंजिधसमपरमपि ज्ञात्या मुठचत्पनर्थेदण्ड सः ३ 

तस्यानिशसनवच्च विशयमाहसाश्रतं लभते (।१४७॥ 

इन्ययार्थ :--[ थः | जो मनुष्य [एवं बियं] इसप्रकार के [पश्रपर- 
सपि ] दूसरे भी | उक्‍्रनथेदण्ड ] प्रनर्थेदण्ड को [ जझ्ञात्व ] जानकर 


है 
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[सुज्चति ] त्याग करता है, [तस्य] उसके [झनवचध |] निर्दोष [ अहिसा- 
ब्रतं] प्रहिसात्रत [ श्रनिशं] निरन्तर [विजय] विजय को [लभते | प्राप्त 
करता है । 


ह टीका:--“यः एवं विध॑ भ्रपरम्‌ श्रपि भ्रनथेदण्ड ज्ञात्वा भुझ्चति तस्य 
झतवद्य अहिसाव्त श्रनिशं विजय लभते'- जो मनुष्य इसप्रकार दूसरे 
भी बिना प्रयोजन पापबन्ध करनेवाले झनर्थदण्ड को जानकर छोड़ देता 
है, उसका पापरहित अ्रहिसाब्रत हमेशा विजय प्राप्त करता है अर्थात्‌ सदेव 
पुण्यबन्ध करके पाप का त्याग करता हुआ, कर्मों की निजरा करता है। 


. भावाथ:--संसार में ऐसे छोटे-छोटे श्रनेक कार्य हैं, जितको करने से 
व्यर्थ ही पाप का बन्ध हुआ करता है, भरत: सभी मनुष्यों को जिससे भ्रपना 
कोई प्रयोजन नहीं है, ऐसे व्यर्थ अ्रनर्थदण्ड का त्याग श्रवश्य करना चाहिये - 
यही कर्तव्य है । 

इसप्रकार तीन गुणक्रतों का वर्णन समाप्त हुआ । 


ग्रब चार शिक्षात्रतों का वर्णन करते हैं:-- 
पहला सामायिक शिक्षात्रत 


राग षत्यागा ब्विखिलद्रव्येषु साम्यमवलम्ब्य । 
तस्‍्वोपलब्धिमूलं बहुश: सामायिक कार्येम्‌ ।॥१४८।॥। 


भ्रन्वयाथे:--[ रागद्ठ षत्यागात्‌ ] रागद्वेष के त्याग से | निखिल- 
द्रव्येषु सभो इष्टन्भ्रनिष्ट पदार्थों में [ साम्यं] साम्यभाव को [ श्रवलस्क्य ] 
अ्रंगीकार करके [तत्त्योपलब्धिमूलं ] आत्मतत्त्व की प्राप्ति का मूलकारण 


ऐसा [ सामायिक ] सामायिक [ बहुशः ] बहुत बार [ कार्यम्‌ ] करना 
चाहिये । 


टोका:--“निखिलद्रव्येषु रागढ बत्यागात्‌ साम्यं श्रवलम्ध्य तत्त्वोष- 
लब्धिमूलं सामायिक बहुश: कार्य! - समस्त दृष्ट-प्रनिष्ट पदार्थों में राग- 
द्वष भावों के त्यागपूवंक समताभाव का ग्रवलम्बन करके आरात्मा के 
(शुद्ध) स्वरूप की प्राप्ति करने में मूलकारण सामायिक है. वह बार-बार 


करना चाहिये श्र्थात्‌ प्रतिदिन तीन बार करना चाहिये । यही सामायिक 
शिक्षाब्नत है । 
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भावार्थ:--'सम्‌' भ्र्थात्‌ एकरूप भौर “अथ' पर्थात्‌ झात्मा के स्वरूप 
में गमन, वह 'सलय' हुआ । ऐसा “समय जिसका प्रयोजन है, उसे सामा- 
यिक कहते हैं। यह सामायिक समताभाव के बिना नहीं हो सकता, झ्तः 
सुखदायक और दुलदायक पदार्थों में समान बुद्धि रखते हुए स्वरूप में मग्न 
होना ही परमकार्य है। श्राबकक को ऐसी सामायिक तांनों काल पांचों 
पापों का त्याग करके श्रवश्य करना चाहिये । इसे ही सामायिक शिक्षात्रत 
कहते हैं । 

सामायिक कब ह्ोर किस प्रकार से करना चाहिये यह बताते हैं:-- 

रजनी दिनयोरम्ते तदवश्यं भावनीयसजिच लितम्‌ । 


इतरजत्र पुन: समये न कृतं॑ दोषाय तदगुरशाय कृतस्‌ ॥॥१४६॥। 

श्रन्वयार्थ:-- [ तत्‌ ] वह सामायिक [ रजनोदिनयो: ] रात्रि श्रौर 
दिन के [ श्रस्ते ] भ्रन्त में [ श्रविचलितम्‌ ] एकाग्रतापूर्वक [ श्रवश्यं | 
प्रवश्य [ भावनोयम्‌ ] करना चाहिये [पुनः] और यदि [इतरत्र सभये] 
प्रन्य समय में भी [ छत | करने में श्रावे, तो [ततकृतं] वह सामायिक 


कार्य [ दोषाय ] दोष के लिये [ न ] नहीं है, प्रपितु [ग्ुय्याय] ग्रुण के 
लिये ही होती है । 


दोका --'तत्‌ सासमायिक रजनीविनयों: भ्न्ते भ्रवश्यं झ्विचलितं 
भावनोयम्‌ पुनः इतरज़ समये दोषाय कृतस्‌ न किन्तु तत्‌ ग्रुलाय कृतम 
झरस्ति' - वह सामायिक* प्रत्येक श्रावक को रात दिल के श्रन्त में भ्र्थात्‌ 
प्रभात और सन्ध्याकाल अवश्य ही नियमपू्वेक करना चाहिये। इसके 
झग्रतिरिक्त यदि शेष समय में भी सामायिक की जावे, तो वह गुरा के 
निभित्त ही है, दोष के निमित्त नहीं है । 


&#सामायिक के लिए १. योग्य क्षेत्र, २. योग्य काल, ३. योग्य झासन, ४. विनय 
५. मनशुद्धि, ६. वचनशुद्धि, ७. भावशुद्धि, ८5. कायशुद्धि - इन भाठ बातों को अ्रनु- 
कूलता होना प्राबश्यक है। उसमें भेदशान पूर्वक स्वसन्मुखता के बल से जितनी 
_परिशामों की शुद्धता हो उतनी निश्चय सामायिक है, वहाँ वर्तते हुए शुभराग को 
व्यवहार सामायिक कहते हैं। निश्चय सम्यग्दशेनज्ञानंपुबकंकं जिसने कषाय की 
दो चौकड़ियों का प्रभाव किया है, उस जींव के सच्चे अ्रणुत्नत भौर सामायिक शत 
होता है। जिसके निश्चय सम्यग्द्शन न हुआ हो, उसके श्रत को भमवान सर्वश्देव 
बालब्त प्र्थात्‌ भ्रश्मानमयत्नत- कहते हैं । * 
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भावा्थ:--गृहस्थ श्रावक गृहस्थी के ्रनेक कार्यों में संलग्न रहतो 

है, अतः उसके लिये झालम्बनखूप प्रभात और सन्ध्या दोनों समय झाचार्यों 
ने नियमित किये हैं । यों तो सामायिक जब भी इच्छा हो की जा.सकती 
है, उससे आत्मा का कल्यारा ही है, नुकसान कदापि नहीं है। इसलिये 
प्रत्येक श्रावक को दोनों समय भ्रथवा तीन समय उत्कृष्ट छह घड़ी, मध्यम 
चार घड़ी, जघन्य दो घड़ी तक पांचों पाप तथा आरम्भ परिग्रह त्याग 
करके एकान्त स्थान में मन शुद्ध करके पहले पूर्व दिशा में नमस्कार करना 
प्र्थात्‌ अंगों को भूमि से लगाकर नमना, फिर नौ बार नमस्कार मंत्र का 
जाप करना, पश्चात्‌ तीन आ्रावत्तन श्रर्थात्‌ हाथ जोड़कर प्रदक्षिणा करना, 
और एक शिरोनति भ्र्थात्‌ हाथ जोड़कर मस्तक नमाना - इसप्रकार 
चारों दिशाओं में करके खड्गासन अभ्रथवा पद्मासन धारण करके सामा- 
यिक करना चाहिये और जब सामायिक पूर्णा हो जाय, तब भअ्रन्त में भी 
प्रारम्भ की तरह नौ बार नमस्कार मन्त्र का जाप, तीन-तीन श्रावत्तंन, 
एक-एक शिरोनति करना चाहिये । यही सामायिक करने की स्थूल विधि 
है । सामायिक करते समय सामायिक काल में श्रावक भी मुनि के समान 
ही है। 

सामायिकाश्चितानां समस्तसावद्यपो गपरिहारात्‌ । 

भवति महाव्रतमेबामुदयेईपि चरित्रसोंहस्य ।॥१५०॥। 


्रन्वयाथें: -[ एबाम्‌ ] यह [ सामायिकाशितानां | सामायिक 
दशा को प्राप्त श्रावकों को [ घचरित्रमोहस्य ] चारित्रमोह का [ उदये 
श्रपि ] उदय होने पर भो [ समस्तसावद्ययोगपरिहारात्‌ | समस्त पाप 
के योग का त्याग होने से [महावत | महात्रत [भवति] होता है । 

टीका: - 'सासाथिकाश्रितानां एवां शआ्रावकार्ना समस्तसावद्ययोग- 
परिहारात्‌ चरित्रमोहस्प उदये भ्रपि महाव्रतं भवति' - सामायिक करने- 
वाले श्रावक के उससमय समस्त पांचों पापों का त्याग होने से प्रत्याख्या- 
नावरण चारित्रमोहनीयकर्म का उदय होने पर भी महात्रत ही है । 

भावार्थ:--श्रावक जिससमय सामायिक कर रहा हो, उससमय 
वास्तव में उसको अवस्था मुनि समान ही है, भेद केवल इतना ही है 
कि मुनि दिगम्बर है भर श्रावक वस्त्रसहित है, मुनि महाराज ने प्रत्याख्या- 
नावरण कबषायों का त्याग कर दिया है और श्राबक ने श्रभो तक 
प्रत्याश्यानावरण कषाय का त्याग नहीं किया है । 


पुरुषाथ सिदृध्युपाय ] [ १२ डे 
शब दूसरे शिक्षात्रत प्रोषधोपवास का स्वरूप कहते हैं:-- 
सामायिकसंस्कारं प्रतिदिनमारोपितं स्थिरोकतु मे । 
पक्षाउंयोद्द यो रपि कत्तंव्योश्वश्यमुपवासः ॥॥१४१॥। 


अ्रन्वयार्थ:--[ प्रतिदिन ] प्रतिदिन [ आरोपित | भ्रंगीकार किए 
[साम्ायिक संस्कार ] सामायिकरूप संस्कार को | स्थिरीकत्तु म्‌ | स्थिर 
करने के लिये [ हयो: ] दोनों [पक्षाद्ध यो: ] पक्ष के भ्रद्ध भाग में श्र्थात्‌ 
भ्रष्टमी और चतुर्दशी के दित [ उपवास:] उपवास [ अ्रवश्यमपि ] अ्रवश्य 
ही [कत्तंध्य:] करना । 


टीका:--' प्रतिदिन झ्रारोपितं सामायिक संस्कार स्थिरोकत्त म 
हयोरपि पक्षाद्ध यो: श्रवश्यं उपवास: कर्तव्य: - प्रतिदिन अंगीकार किये 
हुए सामायिक व्रत की रृढ़ता करने के लिये दोनों पखवाड़ों के (शुक्लपक्ष 
श्रौर कृष्णपक्ष के) श्रद्ध भाग में चतु्दंशो और श्रष्टमी के दिन उपवास 
अवश्य करना चाहिये । 


भावा्थ:--प्रोषध का भ्र्थ है पर्व और उपवास का भ्रर्थ है (निकट- 
वास करना” | पर्व में पाप से छूटकर धर्म में वास करने को प्रोषधोपवास 
कहते हैं । यह प्रोषधोपवास प्रत्येक महीने में चार बार किया जाता है 
प्र्थात्‌ प्रत्येक चतुर्दशी श्रौर श्रष्टमी के दिन किया जाता है । इससे सामा- 
यिक करने की भावना इढ़ रहतो है श्रर्थात्‌ विषयकषायों से' चित्त सदा 
विरक्त ही रहता है, इसलिये प्रत्येक गृहस्थ को सामायिक प्रवश्य ही 
करना चाहिए । 

प्रोषधोपवास की विधि 
मुक्तसमस्तारम्भः प्रोधधविनपुर्ववासरस्पार्दे । 


उपवास गृहरणीयान्मसत्वमपहाय देहादों ।॥१५२॥। 


भ्रन्ववार्थे:--[ मुक्तसमस्तारम्भ: ] समस्त आरम्भ से मुक्त होकर 
[ देहादों | शरीरादि में [ समस्‍्व | ममत्वबुद्धि का [ झ्रपहाय ] त्याग 
करके [ प्रोषध दिनपूर्ववासरस्थाद | पर्व के पहले दिन के मध्याह् काल 
में [ उपयासं ] उपवास को [ गह्लीयात ] प्रंगीकार करना चाहिए । 

टीका:--'प्रोषधदिनपूर्य वासरंस्थाद्ध मुक्तसमस्ता रम्भ: वेहादी समत्य॑ 
झपहाय उपयासं यह्लोयात्‌ - जिस दिस उपयास करना है, उसके एक 
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दिन पहले अर्थात घारणा के दिन समस्त झारम्म छोड़कर चार प्रकार के 
झाहार का त्याम करके शरीरादि में ममत्वभाव छोड़कर उपवास ग्रहण 
करें । 

भावा्े:--जैसे श्रष्टमी के दिन उपवास करना है, तो सप्तमी के 
दोपहर के बारह बजे से चारों प्रकार के आहार का त्याग करके समस्त 
झारम्भ का त्याग करते हुए शरीरादि से मोह छोड़कर उपवास धारण 
करना चाहिए । 


उपयास के दिन का कत्तेग्य 


श्रित्वा विविक्तवर्सत समस्तसावद्ययोगमपनीय । 
सर्वेन्द्रयांधिरत: कायमनोवचनगुप्तिभि.स्तष्ठेत्‌ ॥१५३॥ 


प्रन्वयाथे:--फिर [ विविक्ततसति ] निर्जेत बसतिकाए - निवास- 
स्थान में [ श्वित्वा ] जाकर [ समस्तसावच्ययोगं] सम्पूर्ण सावद्ययोगश का 
[ श्रपनोय ] त्याग करके [ सर्वेन्द्रियांविरत: ] सर्व इन्द्रियों से विरक्त 
होकर [ कायमनोवचनगुप्तिभि: ] मनोगुप्ति, वचनग्रुप्ति और कायगुप्ति 
सहित [तिथ्ठेत्‌ ] स्थित होवे । 


टीका:---'विविक्तवर्सात अत्या समस्त सावधायोगं प्रपनीय सर्वे- 
निवियार्थंविरत: कायमनोवचनगरुष्तिभि: तिष्ठेत्‌” - जिसने सप्तमी के दिन 
उपवास घारण किया है, वह श्रावक उसी समय एकान्त स्थान में जाकर 
[सोलह पहर श्रर्थात्‌ ४८ घण्टे के लिये] हिंसादि पांच पापों को संकल्प- 
पूवक त्याग करके पाँचों इन्द्रियों के विषयों से विरक्त होकर मन, वचन 
श्र काय को वश रखे भ्रर्थात्‌ तीन ग्ुप्ति का पालन करे | 


भावाथ:--उपवास का सारा समय घर्मध्यानादि में व्यतीत करना 
चाहिये । एकान्त स्थान के बिना घर्मध्यान नहीं हो सकता, इसलिये 





१ प्राचीन समय में नगर-प्रामों के बाहर धर्मात्माजन मुनियों के ठहरने के 
लिये, आराम के लिए प्रथवा सामायिक प्रादि करने के लिये फोंपड़ी श्रादि बनवा 
देते थे, उसे बसतिका कहते थे । पधनेक नगरों में वसतिका प्राजकल भी देखने में 
ध्राती है । 


३ सम्पूरों सावश्ययोग का त्याग-5जिस समय सावद्ययोग का त्याग करे, 
उससमय “सर्वे सावथयोय का त्यागी होता हु”” - ऐसी प्रतिज्ञा करे । 
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एकान्त स्थान धर्मशाला, चैत्यालय वगैरह में वास करे भौर मन में किवतर 
करे तो केवल धामिक बातों का ही विचार करे, वचन बोले तो घांभिक 
बातों का ही बिवेजन करे तथा काय की चेष्टा करे तो झ्रषनी मर्यादा 
प्रमाण क्षेत्र में धमेरूप ही करे, निरथंक चलना फिरना न करे इस - भाँति 
सीनों ग्रुप्तियों का पालन करे । 
पश्चात्‌ कया करना चाहिये, यह बताते हैं:-- 
चमंध्यानासक्तो वासरमतिवाह्य विहितसान्ध्यविधिम्‌ । 


शुचिसंस्तरे. त्रियामां यमयेत्स्वाध्यायजितनिद्र: ।११४५४।। 


अऋन्वया्थ:--[ विहितसान्ध्यविधिम्‌ | प्रात:काल तथा सन्ध्याकाल 
की सामायिकादि क्रिया करके [ धर्मध्यानासक्त: | धर्मेध्यान में लीन 
होकर [ भ्रतिवाह्य वासरम्‌ ] दिवस ब्यतोीत करे और [ स्वाध्याय- 
जितनिद्रः ] पठनपाठन से निद्रा को जीतकर [शुचिसंस्सरे] पवित्र बिस्तर 
(चटाई झादि) पर [ त्रियामां | रात [गमयेत्‌ | पूरं करे । 


टोका:--“घर्ंध्यानासक्तों बासरं अतियाहा विहितसान्ध्यविधिम्‌ 
स्वाष्यायजितनिद्र: शुचिसंस्तरे त्ियामां गसयेत्‌' - उपवास भ्रंगीकार करके 
श्रावक घर्मषध्यान में लोन होकर दिवस पूर्ण करके तथा सन्ध्यासमय 
सामायिक भ्रादि करके तीन पहर तक पवित्र बिस्तर में यथाशक्ति स्वाध्याय 
करते हुए रात्रि व्यतीत करे । 


सावार्थ:--यह उपबास धाररम का दिन है, भरत: दोपहर के बारह 
बजे से सन्ध्य।काल तक धर्मध्यान करना, फिर सामायिक करके स्वाध्याय 
करना पश्चात्‌ शबन करना और यथाशक्ति ब्रह्म चर्यत्त का पालन करना । 
इसके बाद प्रात:काल चार बजे बिस्तर को छोड़कर जागृत हो जाना 
चाहिये । 
इसके आाद क्‍या करना ? 
प्रातः प्रोत्वाय ततः कृत्वा तारकालिकं क्रियाकल्पस । 


निर्बतेयेश्थयोक्त॑ जिनपूजां. प्रासुकंद्र ब्ये. ॥१५४५॥ 
प्रस्थायाथे:--[ तत: ] इसके बाद [प्रातः] सुबह ही [ प्रोत्याय ] 


उठकर [ तात्कालिकं | प्रातःकाल की [ क्रियाकल्प्त | सामायिकादि 
जियाय॑ [ कृत्या ] करके [ श्राधुक: ] प्रासुक ध्र्थात्‌ जीबरहित [व्ब्ये:] 
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द्ढ़््यों से [ यथोक्‍तं | आ्राषं ग्रन्थों में कहे प्रनुसार [ जिनपूजां | जिनेन्द्रदेव 
की पूजा [ व्रिवंतेयेत्‌] करे । 

टीका:---'तत: ध्रात: प्रोत्याय तात्कालिक क्रियाकर्पं कृत्वा यथोक्‍तं 
प्रासुक्क: द्रब्ये: जनपूजां निरवेत्ेयेत्‌! - शयन के बाद चार बजे ब्रह्ममुहृत में 
जाग्रत होकर सामायिक और भजन व स्तुति आदि करके शौचस्नानादि 
से निपटकर प्रासुक झ्राठ द्रव्यों से भगवान की पूजा करना तथा स्वाध्याय 
झ्ादि करना । 

भावा्थ:--श्राचार्यों का अभ्रभिप्राय यहाँ प्रासुक द्रव्यों से पूजन करने 
का है, श्रत: जल को लौंग द्वारा प्रासुक!ं बना लेना चाहिए या जल को 
उबाल लेना चाहिए श्रौर उसी जल से द्रव्यों को धोना चाहिए। भगवान 
की पूजा में अनेक प्रकार के सचित्त पदार्थ जैसे नारज्जी, मौसम्मी, गन्न 
इत्यादि उपवास के ब्रतधारियों को कदापि नहीं चढ़ाना चाहिए । 


उक्तेन ततो विधिना नीत्वा दिवस द्वितींयरात्रि च । 
झ्रतिवाहयेत्ययत्नादर्ध,. च तृतीयदिवस्य ॥१५६।॥। 


अन्वया्थे:--[ ततः ] उसके बाद [ उक्तेन | पूर्वोक्त [ विधिना ] 
विधि से [ दिवस ] उपवास का दिन [ थे ] और [ह्वितीयरात्रि] दूसरी 
रात को [ नीत्वा ] व्यतीत करके [ च्‌ ] फिर [ तृतोयदिवसस्य ] तीसरे 
दिन का [ श्र ] ग्राधा भाग भो [ प्रयत्नात्‌ | अ्तिशय यत्नाचारपूर्वक 
[प्रतिबाहयेत्‌ ] ब्यतीत करे । 


टीका:--/.तत: उक्‍्तेन विधिना दिवस नोतवा च द्वितीयराकत्रि 
नीत्वा च तृतीय विवसस्य श्रद्ध प्रयत्नात्‌ श्रतिवाहयेत्‌' - फिर जिस प्रफार 
धर्मध्यानपूवेक पहले ग्राघधा दिन व्यतीत किया था, उसी प्रकार दूसरा 
दिन भी व्यतीत करके तथा जैसे स्वाध्यायपूर्वक पहली रात ब्यतीत की 
थी, वेसे ही दूसरी रात भी व्यतीत करके भ्रत्यन्त प्रयत्नपूषंक तीसरा भ्राधा 
दिन भी व्यतीत करना चाहिए । 


१ प्रासुक"-जो द्रव्य सूखा हो, पका हुआ हो, भ्रर्ति पर तपाया हुओ्मा हो, 
लवण तथा अम्लरस मिश्नित हो, कोल्हू, छुरी, अक्की प्रादि यन्त्रोंसे जिन्त-भिसन 
किया हुप्रा हो, तथा संशोधित हो, वह सभी प्रासुक द्रव्य है । 

यह गाथा स्वामी कार्तिकेय ग्रन्थ की संस्कृत टीका में तथा गोमद्टसार की 
केशववर्खी कृत संस्कृत टीका में सत्यवचन के श्रेदों में कही गई है । 
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भावाय:--जिसब्रकार धारणा का दिन व्यतीत किया था, उसी ' 
प्रकार पारणा का दिन भी व्यतीत करे। धारणा से लेकर पारणखा तक 
का सोलह पहर का समय (४८ घण्टे) आवक को भले प्रकार धर्मष्यान- /* 
पूर्वक ही व्यतीत करना चाहिए, तभी उसका उपवास करना सार्थक है; 
कारण कि विषयकषायों का त्याग करने के लिए ही उपबांसादि किये 
जाते हैं । 


झव उपवास करने का फल बताते हैं:-- 
इति यः घोडशयामान्‌ गसयति परिसुंक्ततकलसावद्य: । 
तस्य तदानोीं नियतं प्ूर्णामहिसावक्षतं भवति ॥१५७॥ 


ग्रस्वयार्थ:--[ यः ] जो जीव [इृति ] इसप्रकार [परिघुक्तसकल- 
सावद्य:] सम्पूर्णो पापक्रियाओं से रहित होकर [षोडश याभान्‌] सोलह 
पहर [ गमयति |] व्यत्तीत करता है, [ तस्य ] उसे [ तदानों | उससमय 
[ नियत ] निश्चयपूर्वक [ पूर्ण ] सम्पूर्ण [ भहिसात्षतं ] अभ्रहिसाश्रत 
[भवति] होता है। 


टोका--इति ( पूर्बोक्तरीत्या ) यः (आवकः) परिसुक्तसकल- 
सावद्य: षोडशयासान्‌ गमयति, तल्य (क्रावकस्य) तदातों नियत पुर 
अहिसाश्षत॑ भवति' - जिसप्रकार से उपवास की विधि बताई हैं, उसी 
प्रकार से जो श्रावक॑ सम्पूर्ण आरम्भ-परिग्रह का त्याग करके सोलह 
पहर व्यतीत करता है, उस श्रावक को उन सोलह पहर में नियम से पूर्ण 
श्रहिसात्रत का पालन होता है । 


भमादार्थ:--उपवास तीन प्रकार का है - उत्कृष्ट उपवास १६ पहर 
का है, मध्यम उपवास १२ पहर का है, जघन्य उपवास ८ पहर का है । 
यथा (१) सप्तमी के दिन दोपहर को १२ बजे उपवास धारण किया 
झौर नवमी के दिव॑ दोरहर को १२ बजे पारणा किया - इसतरह १६ 
पहर हुए; यह उत्कृष्ट उपवास है॥ (२) सप्तमी के दिन सन्ध्या समय 
५ बजे उपवास धाररम किया और नवमी के दिन प्रातः ७ बजे पाररा 
किया, यह १२ पहर का मध्यम उपवास है। (३) जघन्य उपवास आठ 
पहर का है। अ्रष्टमी के दिन प्रातः ८ बजे उपवास धारण किया भोौर 
नवमी के दिन प्रातः ८ बजे पाश्णा किया । वह ८ पहर का जेघन्य उपवास 
हुमा । 


शरद] [पृष्षार्थसिदुध्युपाय 
उपवास में विशेषत: झहिसा की पुष्टि होती है:-- 


भोगोपभोगहेतो: स्थावरहिसा भवेत्‌ किलामीषास्‌ । 
भोगोपभोग विरहादुभवति न लेशोपि हिलाया: ।॥१५४८।॥। 


झर्ववाय: - [ किल] निश्चय से [ भ्रमीषास्‌ |] इस देशब्रती श्रावक 
को [ भोभोपभोगहेतो:] भोगोउपभोग के हेतु से [स्थावर्राहिस।] स्थावर 
भ्र्थात्‌ एकेन्द्रिय जीवों की हिंसा [ भवेत्‌ ] होती है, परन्तु [ भोगोपभोग 
विरहात ] भोगोपभोग के त्याग से [ हिसाया: ] हिसा [ लेश: भ्रषि ] 
लेशमात्र भी [न भवति | नहीं होती । 


टीका:--'किल भ्रमोषाम्‌ (अआावकानाम) भोगोपभोगहेतो: स्थावर- 
हिसा भवेत्‌ ( श्रतः उपवासे ) भोगोपभोगविरहात्‌ हिसाया: लेशोषपि न 
भवति' - निश्चय से इन देशतब्रती श्रावकों को भोगोपभोग के निमित्त से 
स्थावरहिंसा होती है, क्योंकि वे त्रसहिसा के तो पूर्णारूप से त्यागी ही हैं । 
जब गृहस्थ श्रावक उपवास में समस्त झारम्भ, परिग्रह भर पांचों पापों का 
सम्पूर्णो त्याग कर देता है, तब उसे उपवास में स्थावरहिसा भी नहीं होती । 
कारण कि भोगोपभोग का त्याग हो जाने से हिंसा का अंशमात्र भी नहीं 
रहा, इसलिए अश्रहिसा महाब्रत का पालन हुआ । 


इसी प्रकार उपबास में श्रहिसा महाव्रत की तरह अन्य चार महा- 
ब्रत भी पालन हो जाते हैं - यह बात बताते हैं:-- 


वाग्युप्ते्नास्त्यनूतं न समस्तादानविरहितः स्तेयम्‌ । 
नागब्रहा सेथुनमुच: सजड्भो नाज्ुप्यमूछेस्थ ॥१५६॥। 


अस्वयार्थ:--झऔर उपवासघारी पुरुष के [ बाग्गुप्ते: | वचनगुप्ति 
होने से [ श्रन॒तं ] भ्रसत्य वचन [ न ] नहीं है, [समस्तादानविरहित: ] 
सम्पूर्ण श्रदत्तादान के त्याग से [स्तेयम्‌ | चोरी [न] नहीं है, [मेथुनसुच: | 
मंथुन के त्याग से [ अग्रह्म ] भ्व्रह्म चये [न] नहीं है और [अंगे] शरीर में 
का | ममत्व न होते से | सहूः | परिग्रह [ श्रपि | मी [न] 
नहीं है । 
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टीका:--वाग्युप्ते: झनुतं नासह्ति, समह्तादानविरहित:ः स्तेयं नास्ति, 
मेधनसुच: श्रग्रह्म नास्ति, अड्ध भ्रपि असुछेस्य सड्भ: नाह्ति ।! -- उपवास- 
बारी पुरुष के वचनगुप्ति का पालन होने से सत्य महाब्रत का पालन होता 
है, बिना दी हुई समस्त वस्तुश्ों के ग्रहहा करने का त्याग होने से झचौये 
महाव्रत का पालन होता है, सम्पूर्ण मंथुन कर्म का त्याग होने से ब्रह्मचर्य 
महाव्रत का पालन होता है तथा शरीर में ही ममत्वपरिणाम न होने से 
परिग्रहत्याग महात्रत का पालन भी होता है, इसप्रकार उपवास से चारों 
मंहाब्रतों का पालन हो जाता है । 


झब यहां कोई शंका करे कि भ्रव श्रावक को भो महाव्त है झौर 
मुनियों को भो महात्रत है तो दोनों में क्‍या भ्रन्तर है ? उसका उत्तर :-- 

इत्थभशेषितहिसा: प्रयाति स महाव॒तित्वमुपचारात्‌ । 

उदयति चरित्रमोहे लभते तु न संयमस्थानस्‌ ॥॥१६०॥। 

अन्ययार्थ:-- [इल्थम्‌ ] इसप्रकार [ अ्शेषितहिसा: | सम्पूर्ण हिसाओं 
से रहित [सः] वह प्रोषधोपवास करनेवाला पुरुष [उपचारात्‌ |] उपचार 
से भ्रथवा व्यवहारनय से [ महाव्रतिस्‍्बं॑ ] महाव्रतपना [प्रयाति ] पाता है, 
[तु] परन्तु [चारित्रमोहे] चारित्रमोह के [उदयति] उदयरूप होने के 
कारण [ संपमस्थानस्‌ ] संयमस्थान भ्र्थात्‌ प्रमत्तादि ग्रुणस्थ्यन [न जभते ] 
प्राप्त नहीं करता । 

टोका:- इत्थं भ्रशेषितहिसा: सः (श्रावक ) उपचारात्‌ महाव्रतित्व॑ 
प्रयाति, तु चारित्रमोहे उदयति (सति) संयमस्थानं न लभते' - इसप्रकार 
जिसके हिंसा अवशेष नहीं है, ऐसा श्रावक उपचार से महात्रती कहलाता 
है । वास्तव में वह महाब्रती नहीं है, क्‍योंकि प्रत्याख्यानावरण चारित्र- 
मोहनीय कर्म के उदय में युक्त होने से वह श्रावक महात्नत संयम को प्राप्त 
नहीं हो सकता । 

भावार्थ:--वास्तव में जिसके प्रत्याव्यानावरण क्रोध-मान-माया- 
लोभ का ग्रभाव हो गया है, वह संयमी महात्रती कहलाता है; परन्तु 
जिसके उन कषायों का अभाव तो नहीं हुआ है, किन्तु उन द्रव्यरूप पांचों 
पापों का अभाव हो गया हो तो उसको उपचार से महाक्त है; वास्तव में 
महाब्रत नहीं है, क्योंकि पूर्ण संयम प्रमत्तगुणस्थान में ही प्रारम्भ होता है 
झौर वह प्रमत्त गुणस्थान प्रत्याब्यानावरण कषाय के अभाव बिना नहीं 
होता है । इस भांति प्रोषधोपवास का वर्शान किया । 
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यह प्रोषधोपवास सभी. श्रावकों को करना चाहिये, क्‍योंकि इसमें 
पांचों महापापों का त्याग हो जाता है तथा पाँचों इन्द्रियों के विषय तथा 
कषायों का दमन भी हो जाता है। जो गृहस्थ केवल मान-बड़ाई के लिये 
ही उपवास अंगीकार करता है और अपने कषायों का त्याग नहीं करता, 
उसका उपवास करना न करना समान ही है । 


तीसरा शिक्षाब्रत - भोगोपभोगपरिमारण 
_भोगोपभोगमूला विरताविरस्य नानन्‍्यतो हिसा। 
भ्रधिगम्य वस्तुतत्त्वं स्‍्वशक्तिमपि ताबपि त्याज्यों ॥॥१६१॥॥। 


भ्रन्वयार्थ:--[ विरताबिरतस्य ] देशब्रती श्रावक को [ भोगोपभोग- 

मुला | भोग श्रौर उपभोग के निमित्त से होनेवाली [ हिसा ] हिसा होती 

' है [ भ्रन्यत: न] अन्य प्रकार से नहीं होती, इसलिये [तौ)] बे दोनों भ्रर्थात्‌ 

भोग और उपभोग [ श्रषि ] भी [ वस्तुतत्त्व] वस्तुस्वरूप [ श्रति ] और 

[स्वर्शक्ति] अपनी शक्ति को [अश्रधिगम्य ] जानकर अर्थात्‌ अ्रपनी शक्ति 
अनुसार [ त्याज्यां | छोड़ने योग्य हैं । 


टोका:--'विरताविरतस्थ भोगोपभोगमुला हिसा भवति श्रन्यतः 
न इति हेतो: भावकेन वस्तुतत्त्वं श्रधिगम्य तथा स्वर्शाकत श्रषि भ्रधिगम्थ 
तो भ्रपि भोगोपभोगोौ त्याज्यौ- ब्रत व अव्नत के धारी देशब़्ती श्रावक 
को भोग और उपभोग सम्बन्धी हिंसा होती है, किन्तु अन्य प्रकार की 
कोई दूसरी हिंसा नहीं होती; इसलिये वस्तुस्वरूप जानकर भ्रर्थात्‌ इस 
वस्तु के भोगने में इतना दोष है, यह वस्तु भक्ष्य है, यह वस्तु अभक्ष्य है, 
ऐसा विचार करके तथा अपनी शक्ति श्रर्थात्‌ शरीर और परिणामों की 
शक्ति को जानकर जितना बन सके उतना भोगोपभोग का परिमाण 
करके शेष का त्याग कर देना चाहिए। 


भावाथं.--जो एक बार भोगने में आवे उसे भोग कहते हैं । जैसे 
दाल, भात, रोटी, पूड़ी, दूध, दही, पेड़ा, जलेबी, पानी, पुष्पमाला इत्यादि 
सभो भोग पदार्थ हैं। जो बार-बार भोगने में आवे उसे उपभोग कहते हैं, 
जैसे कपड़ा, बतेन, घर, खेत, गाय, बेल, जेवर, सवारी इत्यादि सभी 
उपभोग पदार्थ हैं। श्रावक को इन पदार्थों के सम्बन्ध से हिसा होती है, 
इसलिये उसे इन हिंसा के कारणों का भी शीघ्र ही त्याग करना चाहिये । 
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एकमपि प्रजिधांसु निहन्त्यनस्तान्यतस्ततो्वश्यम्‌ । 
करणोयमशेषारां परिहरणमननन्‍्तकायानामू_॥१६२॥ 


झन्वयाथे: --[ तत: ] कारण कि [ एकस्‌ ] एक साधारण शरीर 
को - कन्दमूलादिक को [ अश्रपि ] भी [ प्रजिवांसु ] घात करने की इच्छा 
करनेवाला पुरुष [अझननन्‍्तानि] पग्ननन्त जीवों को [निहन्ति] मारता है, 
[भ्रत: | इसलिये [श्रशेषारां | सम्पूर्ण [अनन्तकायानां] श्रनन्तकाय का 
[परिहररां ] परित्याग [अ्रवश्यं] भ्रवश्य [ करणीयस ] करना चाहिये । 


दीकाः--'एक प्रपि प्रजिधांसु: झ्रत: श्रनन्तानि निहन्ति तत: 
ग्रशेषारां श्रनन्तकायानां अवश्यं परिहरणण करणीयम्‌'- एक कन्दमूल 
सम्बन्धी जीव को खाने की इच्छा करनेवाला गृहस्थ, उस जीव के साथ- 
साथ उसके ग्राक्षय रहनेवाले साधारण शभ्रनन्त जीव हैं, उन सभी का घात 
करता है, इसलिये साधारण अ्रनन्तकायवाली जितनी बनस्पतियाँ हैं, 
उन सभो का ४ भअ्रवश्य त्याग करना चाहिये । 


भावार्थ --वनस्पति साधारण और प्रत्येक इसतरह दो प्रकार की 
होती है। इसमें से साधारण वनस्पति का त्याग तो गृहस्थ श्रावक को 
सर्वंथा ही कर देना चाहिये । 


अब यहाँ प्रत्येक और साधारण के सभी भेद-प्रभेद स्वरूप से 

कथन किये जा रहे हैं। पांच स्थावरों में से प्रथ्वीकाय, जलकाय, 
वायुकाय, अग्निकाय इन चार में तो निगोद के जीव रहते नहीं, केवल एक 
वनस्पतिकाय में ही रहते हैं। उसके प्रत्येक श्रौर साधारण इस प्रकार दो 
भेद हैं। जिस शरीर का एक ही स्वामी हो, उसे प्रत्येक कहते हैं श्रौर जिस 
“ शरीर के अ्रनन्त स्वामी हों, उसे साघारण कहते हैं। प्रत्येक के भी दो भेद 
हैं - सप्रतिष्ठित-प्रत्येक झौर अप्रतिष्ठित-प्रत्येक । जो निगोद सह्दित हो 
88 उन सभी का त्याग अर्थात्‌ उन सम्बन्धी राग का त्याग, बह भी मिच्या 
झभिप्राय के त्यागरूप और स्वाश्रय के ग्रहरारूप सम्यन्दर्शन के बिना यथार्थरीति से 
व्यवहार त्याग नही कहला सकता । धर्मीजीव को त्रस व -स्थावर जीव के भेद 
जानना चाहिये । दोइन्द्रिय श्रादिसे पंचेन्द्रिप्त तक जीवों को त्रस तथा प्रृथ्वीकायिक, 
जलकायिक,' वायुकायिक, प्रस्तिकायिक, शौर वनस्पतिकायिक जीवों को स्थावर 
कहते हैं। (स्थावर-जीव को एकेन्द्रियपता है) 


झा 
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प्र्थात्‌ जिस शरीर का मूल स्वामी एक हो और उस शरीर के झ्राश्नय 
प्रनन्त जीव रहते हों, उसे सप्रतिष्ठित-प्रत्येक कहते हैं। जिस शरीर का 
मूल स्वामी एक हो और उसके श्राश्रय अनन्त जीव न रहते हों अर्थात्‌ 
निगोद सहित न हो, उसे झ्रप्रतिष्ठित-प्रत्येक कहते हैं । 


साधारण वनस्पति का लक्षणः--जिसको तोड़ने पर सभान भज्भ 
हो, जिसके पत्तों में जबतक तन्तु रेखा और नसाजाल न निकले हों, जिसकी 
मूल, कन्द, कन्दमूल, छाल, पत्ते, छोटी डाली, फूल. फल भर बीज में 
उसके लोड़ते समय समान भंग हो जाय, तबतक वह सभी साधारण 
वनस्पति है और जब उनमें समान भंग न हो, तब वह॒ वनस्पति प्रत्येक 
हो जाती है | यद्यपि साधारण वनस्पति तथा सप्रतिष्ठित-प्रत्येक वनस्पति 
इन दोनों में श्रनन्‍्त जीव हैं, तो भी साधारण वनस्पति के शरीर में जितने 
जीब हैं, वे सभी उस शरोर के स्वामी हैं और उस वनस्पति के तोड़ने- 
काटने पर उन सभी जीवों का घात होता है, और सप्रतिष्ठित-प्रत्येक 
घनस्पति के एक शरीर में शरीर का स्वामी तो एक हो है, किन्तु उस 
शरीर के आश्रय ग्रनन्‍्त जीव हैं, वे सभी स्वामी नहीं हैं और उस शरीर 
के स्वामी के मरने-जीने के साथ उन समस्त जीवों के मरने-जीने का कोई 
सम्बन्ध नहीं है - बस यही दोनों में भेद है, इसलिये गृहस्थ श्रावक को 
साधारण वनस्पति का सर्वथा ही त्याग करना चाहिये श्रौर सप्रतिष्ठित- 
प्रत्येक का भी त्याग करना चाहिये, क्योंकि एक साधारण वनस्पति के 
एक शरीर में अनन्तानन्त जीव रहते हैं, इसलिये जब हम एक आलू खाते 
हैं, तब भ्रनन्तानत जीवों का घात करते हैं । 


अब यहाँ एक साधारण वनस्पति का विचार किया जाता है । जंसे 
एक झालू या अ्रदरख इत्यादि साधारण वनस्पति का विचार करें तो 
उसमें लोक के जितने प्रदेश हैं उनसे भ्रसंख्यातगुने शरीर हैं, उन सर्वे शरीर 
के पिण्डों को 'स्कन्ध' कहते है, (जैसे श्रपता एक शरीर है) । और उस 
एक स्कन्ध में असंख्यात लोक प्रमाण 'अण्डर' हैं, (जैसे अपने शरीर में 
हाथ, पेर आदि उपांग हैं) भर एक श्रण्डर में अ्रसंख्यात लोकप्रमाण 
'पुलबी' हैं, (जेसे अपने हाथ में उगलियां हैं) भ्रौर एक पुलवी में 
असख्यात लोकप्रमाण “श्रावास' हैं (जेसे एक उ गली में तीन पोर होते हैं) 
भ्ौर एक आवास में असंख्यात लोकप्रमाण “निगोद शरीर' हैं (जेसे एक 
पोरे में भ्रनेक रेखायें हैं) प्रौर एक निगोद शरीर में सिद्ध राशि से श्र्थात्‌ * 


पुरुषार्थसिदृष्युपाय | [एव 


अनन्त मुक्तात्माओ्रों से श्रनन्तगुने जीव हैं अर्थात्‌ सिद्धालय में जो श्रनन्त 
सिद्ध जीव विराजमान हैं, उनसे भी झनन्तगरुने जीव एक निगोद शरीर में 
हैं (जैसे एक उँगली की रेखा में अ्रसंख्यात प्रदेश हैं) । 


इसप्रकार एक आलू श्रथवा साधारण हरी के (झालू, अदरक 
इत्यादि के) टुकड़े में अनन्तानन्त जीव रहते हैं, श्रतः ऐसी वनस्पतियों का 
शीघ्र ही त्याग कर देना चाहिये । 


झागे इसी को विशेषरूप से बताते हैं:-- 

बबनीतं च त्याज्यं योनिस्थानं प्रभुतजोवानाम्‌ । 

यद्वापि पिण्डशुद्धों विरुद्धमभिधोयते किडिचत्‌ ॥॥१६३।॥ 

भ्रन्वयाथें: -[च] और [ प्रभुतजीवानाम्‌ | बहुत जीवों का [ योनि- 
स्थान ] उत्पत्तिस्थानरूप [नवनीतं॑ ] मक्खन (लौनी) [वत्याज्यं] त्याग 
करने योग्य है [ वा] अथवा [ पिण्डशुद्धों | आहार की शुद्धि में 
[यशत्किचित्‌ |] जो किड्चत्‌ भी [विरुद्ध ] विरुद्ध [ श्रभिधीयते ] कहा गया 
है, वह [श्रपि] भी त्याग करने योग्य है । 


टीका:--“च प्रभुतजोवानां योनिस्थानं नवनोते त्याज्यम्‌ वा यहशिक- 
चित्‌ बिक्दद्ध' प्भिधोयते (तत्‌) श्रपि त्याज्यम्‌ । - तथा बहुत जीवों की 
उत्पत्ति का स्थान, (वही में से निकली हुई भ्रग्नि पर बिना तपाई हुई 
लौनी) जो ताजा मक्खन, वह भी त्याग करने योग्य है भौर आ्राहा रशुद्ध 
में जो कुछ भी निषिद्ध बताते हैं, वह सभी छोड़ देना चाहिये । 


भावार्थ:--आचारशास्त्र में जो पदार्थे भ्रभक्ष्य और निषिद्ध बताते 
हैं, उन सबका त्याग करना चाहिये । जैसे कि चभड़े में रखा हुझ्ना भ्रथवा 
* चमड़े का स्पशे किया हुआ जल, तेल, घी, हींग तथा नल का पानी इत्यादि 
सभी श्रशुद्ध हैं; भ्रतः इनका ग्रहण नहीं करना चाहिये । एक मुह॒त्ते अर्थात्‌ 
४पमिनिट से अधिक समय का रखा हुआ कच्चा दूध, एक दिन उपरान्त का 
दही, बाजार का श्राठा, अनजाना फल, बेंगन, सड़ा हुआ भ्रनाज, बहुबीज- 
वालो वस्तु नहीं खाना चाहिए । मर्यादा उपरान्त के समय का आटा नहीं 
खाना चाहिये। (अचार, मुरब्बा, घुना हुआ अन्न, दहीबड़ा, श्रत्यन्त 
तुच्छफल इत्यादि जो भी बस्तुयें शास्त्र में निषिद्ध हैं, उनका त्याग करना 
चाहिये ।) बत्तीस अंगुल लम्बा, चौबीस पअंगुल चौड़ा मोटा स्वच्छ वस्त्र 
लेकर उसे दोहरा करके पानी छानना चाहिये और वही छना हुआ जल 
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पीने तथा श्रन्य का प्र में प्रयोग करना चाहिये। उस छाने हुये कच्चे पानी 
की मर्यादा ४८ मिनट की है। छाने हुए पानी में यदि लौंग, इलायची, 
गोल मिरच इत्यादि कूटकर डाल दी जाय और वह इतनी मात्रा में डाली 
जाय कि पानी का रद्भ और स्वाद बदल जाय तो उस जल की मर्यादा 
दो पहर शत्र्थात्‌ छह घण्टे की है और जिस पानी को इतना उबाला जाय 
कि उसमें उछाला आने लगे उस ओठाये हुए पानी की मर्यादा २४ घण्टे 
की है, उसके पश्चात्‌ वह भी किसी काम में नहीं लेना चाहिए । इसप्रकार 
पानी को उपयोग में लेना चाहिए तथा पानी का गालन भी जिस कुएँ 
आदि से पानी लाया गया हो, उसो कुएँ ग्रादि में डालना चाहिए अन्य में 
नहीं । (प्राटे को मर्यादा शोतऋतु में सात दिन, ग्रोष्म में पांच दिन तथा 
बरसात में तीन दिन की है, तत्पश्चात्‌ ग्रहण नहीं करना चाहिए ।) इस 
तरह श्रावक को अपनी भोग-उपभोग की सामग्री में विवेक रखकर त्याग 
और ग्रहण करना चाहिये । 


इस सम्बन्ध में और विशेष कहते हैं:-- 


अ्रविरुद्धा श्रपि भोगा निजशक्तिमपेक्ष्य धोमता त्याज्या: । 
अत्याज्येष्वपि सोमा कार्यक्रदिवानिशोपभोग्यतया ॥॥१६४।। 


श्रन्वयार्थ:--[ धीमता ] बुद्धिमान पुरुष [ निजर्शाक्त ] अपनी शक्ति 
[ प्रपेक्ष्य ] देखकर | भ्रविदद्धा: | अविरुद्धू [ भागा: ] भोग [ श्रपि ] भो 
[ त्याज्या: ] छोड़ देव शोर जो | अ्रत्याज्येषु | उचित भोग-उपभोग का 
त्याग न हो सके तो उसमें [ श्रषि ] भो [ एकदिवानिशोपभोग्यतया ] 
एक दिवस या रात को उपभोग्यता से [सोमा] मर्यादा [कार्या] करनी 
चाहिये । 


टोका:--'धोमता निजर्शाक्ति भ्रपेक्ष्य श्रविरुद्धा: श्रपि भोगा: त्याज्या: 
तथा प्रत्याज्येषु श्रपि एकदिवानिशोपभोग्यतया सीमा कार्या ।' - बुद्धिमान 
श्रावक अपनी शक्ति का विचार करके श्रावक के लिये खानेयोग्य पदार्थ 
है, उसे भी जितना बन सके उतना छोड़ देवे और जो सर्वथा न छोड़ 
सके तो उसमें भी एक दिन, एक रात, एक सप्ताह, एक पक्ष आदि की 
मर्यादा करके क्रम-क्रम से छोड़े (अर्थात्‌ यह भोग मुझे इतने ही काल में 
भोगना है, अ्रन्य काल में मेरे त्याग है - ऐसी मर्यादा कर लेवे) । 
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पुनरपि पूर्वकृतायां समीकष्य ततल्कालिकों निर्जा शक्तिम्‌ । 
सीमन्यन्तरसोमा प्रतिदिवसं भवति करेंब्या १६५।॥ 


भ्रन्वया्थे:--[ पू्वेकृतायां | पहले की हुई [| सौसनि ] मर्यादा में 
[पुनः ] फिरसे [श्रपि] भी [ तात्कालिकी ] उस समय की भ्रर्थात्‌ वर्तमान" 
समय की [निजों ] भ्पनी |शक्तिम] शक्ति को [समोक्ष्य| विचार कर 
[ प्रतिदिषस ] प्रत्येक दिन [ भ्रन्तरसीमा ] मर्यादा में भी थोड़ी मर्यादा 
[ कत्तेच्या भव्षति | करना योग्य है । 

टोकाः--'पुनरपि पृर्थकृतायां सीसनि तात्कालिकों निजां शक्तिम्‌ 
समोक्ष्य प्रतिदिबस अन्तरसोमा कत्तेव्या भवत्ति । - पहले जो एक दिन, 
एक सप्ताह इत्यादि क्रम से त्याग किया था, उसमें भी झ्पनी वर्समाल 
शक्ति देखकर घड़ी, घन्टा, पहर इत्यादि की थोड़ी-थोड़ी मर्यादा करके 
जितना त्याग बन सके, उतना त्याय करना चाहिए। इसप्रकार अ्रपने 
भोग-उपभोग की सामग्री के पदार्थ की संख्या तथा जितने काल की मर्यादा 
कम कर सके, उतनी अवश्य कम करना चाहिये, इसीमें प्रास्मा का 
कल्याण ऋ है । 


इति यः परिमितभोगेः सल्तुष्टस्त्यजति बहुतरान्‌ भोगान्‌ । 

बहुतरहिसाविरहात्तस्थाहिसा विशिष्टा स्पात्‌ ॥१६६। 

झन्वयार्थ:-- [ यः | जो गृहस्थ [इति] इसप्रकार [परिमितभौगेः | 
मर्यादारूप भोगों से | सस्तुष्टः: | सन्तुष्ट होकर [ बहुतरान ] बहुत से 
[भोगान्‌ ] भोगों को [त्यजति] छोड़ देता है, [तस्य] उसके [बहुतर- 
ईहसाविरहात्‌ | अधिक हिंसा के त्याग से [ विशिष्टा भ्रहिसा ] विशेष 
अहिसाब्त [ स्थात | होता है । 

टीकाः--“यः इति परिमितिभौगे: सन्‍्तुष्ट: बहुत रान्‌ भोगान्‌ त्यजति 
तस्य बहुतर्राहुसाविरहात्‌ घिशिष्टा झ्रहिसा स्यात्‌ । - इसप्रकार जो 
श्रावक भोगोपभोग के पदार्थों से सन्तुष्ट होता हुआ बहुत से भोगोपभोग 


धृ8 * यहां भूमिकानुसार ऐसा राग ब्ाता है, उसका ज्ञान कराने के लिये 
उपदेशवचन है। प्रात्मा का कल्यारत तो श्रन्त रख में तिजकारणपरमात्मा के आश्रय 
से होनेवाली शूद्धिवीत्तराग भाव है। वहाँ झशुभ से बचने के लिये जो शधराग 
भाता है, उसे उपचार से - व्यवहार से भला कहने की रीति है । 
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के पदार्थों को छोड़ देता है, उसके बहुत हिंसा न होने से विशेष रूप से 
'अहिलाब्रत होता है । ४ 

भावार्थ:--जो श्लावक भोगोपभोग के पदार्थों को मर्यादापूर्वक 
त्याग करता ही रहता है, उसके उतने ही अंशों में सन्‍्तोष प्रगट होकर 
लोभादि कषाय के त्यागरूप सम्यक अहिसा प्रगट होती है। उस भोग- 
उपभोग के निम्मित्त के अवलम्बन करने से हिसारूप भाव होते थे, उनका 
त्याग होने से भावहिंसा नहीं हुई और पर जीवों की हिंसा न होने से 
द्रव्यहिसा नहीं हुई; तथा उतने ही अंशों में लोभ कषाय का त्याग हो 
जाने से भावहिंसा भी नहीं हुई; इसलिये (भ्रकषाय-ज्ञातास्वरूप में साव- 
घान ऐसे ) त्यागी मनुष्य को भ्रवश्य ही विशेष अ्रहिसा होती है । 


इसप्रकार भोगोपभोगपरिमाण नामक तीसरे शिक्षाब्रत का वर्णान 
किया । 


प्रव चौथे वेयावृत्त ( श्रतिथिसंविभाग ) शिक्षात्रत का बर्णन 
करते हैं:-- 


विधिना दानुगुणवता द्रव्यविशेषस्य जातरूपाय । 
स्वपरातृग्रहहिती: कत्तंव्योब्वश्यमतिथये भाग: ॥॥१६७।॥। 


| श्रन्वयाथे:-- [ दातृगुणवता ] दाता के गुरों से युक्त गृहस्थ के द्वारा 
[जातरूपाय भ्रतिथये | $ दिगम्बर मुनि को [ स्वपरानुग्रहहेतो: | प्पने 
और पर के भनुग्रह के लिये [ द्रव्यविशेषस्य ] विशेष द्रव्य का श्रर्थात्‌ देने 
योग्य वस्तु का [भाग:] भाग [विधिना] विधिपूर्वक [अवश्यम्‌ ] अवश्य 
ही [कत्तंव्य:] करना चाहिये । * 


टोका:--विधिना दातृगुणवता द्रव्यविशेषस्प जातरूपाय झतिथये 
स्वपरानुग्रहहेतो: भ्रवश्यं भाग: कत्तेव्य: ।! - नवधाभक्तिपू्वंक तथा दातार 
के सप्तगुरों से संयुक्त श्रावक को दान देने योग्य वस्तुओ्रों का जो गुणवान 
पात्र है, उसको अपने तथा पर के उपकार के लिये श्रवश्य दान करना 
चाहिये । 


के जातरूपाय--जन्म्रप्रमाण (निर्दोष) जैसे रूप मे था, वसा अर्थात्‌ नग्न 
दिगम्बर भ्रथवा उत्तम गुणों सहित भ्रतिथि । भ्रतिथिन्‍"जिसके आगमन की तिथि का 
नियम न हो । 


पुरुषार्थसिद्ष्युपाय] [१३७ 


भाषाथे:--श्षावक जो न्यायपूर्वक घन उपाजंन करते हैं, उन्हें प्रपने 
धन में से थोड़ाबहुत घन चार प्रकार के संघ के दान निमित्त भ्रवश्य 
निकालना चाहिये और उसे विधिपूर्वक दान देना चाहिये । ऐसा करने से ' 
उसके धन का सदुपयोग होगा, कर्मों की निर्जरा -.होगी और चतुविध संध 
झपने तप को बृद्धि करेंगे । 


[ झ्राये हुए योग्य अ्रभ्यागत को प्रतिदिन मोजनादिक का दान 
कंरके पश्चात्‌ स्वयं भोजन करे ऐसा श्रावकों का नित्यकर्म है, उसे भतिथि- 
संविभाग कहते हैं। उसमें जेसी विधि हो, जेसा दाता हो, जँसी वस्तु का 
दान करे तथा ज॑सा पात्र हो, वैसा ही फल प्राप्त होता है। ] 


नवधा भक्ति के नाम 
संग्रहमुच्चस्थानं पादोदकम्चेनं प्रशामं च । 
वाक्कायमनः शुद्धि रेषणशुद्धि श्व विधिमाहु: ॥१६८॥। 


भ्रन्वया्थ:--[ च ] झौर [संग्रहम ] प्रतिग्रहण [उच्चस्थानं] ऊँचा 
झ्रासन देना [पादोदकं] चरण धोना [ अ्ेन ] पूजा करना [भ्रस्पास॑ ] 
नमस्कार करना [वाक्कायमन: शुद्धि:] मनशुद्धि, बचनशुद्धि और काय- 
शुद्धि रखना [च] भौर [एपरशुद्धि:] भोजन शुद्धि - इसप्रकार आचायाोँ 
ने [विधिसम्‌] तवधाभक्तिरूप विधि [आराहः ] कही है । 


टीका:--'संप्रहम्‌, उच्चस्थानं, पादोद्क, श्वर्चनं, प्रशामं, वाक्शुद्धि:, 
कायशुद्धि,, सनशुद्धि,, एबराशुद्धिः, इति विधिम्‌ झ्राहु: ।--१. संग्रह अर्थात्‌ 
पड़गाहन करना, सुनिराज को बड़े पग्रादरपृलंक भोजन के लिये बिनती करते 
हुए भ्पने घर में प्रवेश कराना, २. उच्चस्थान श्रर्थात्‌ धर में ले जाकर उन्हें 
उच्च आसन पर बेठाबा, ३. पादोदक भर्थात्‌ प्रासुक - निर्दोष जल से चररा 
घोना, ४. भ्रच॑न भ्र्थात्‌ उत्तम प्रष्टद्रव्य से उनकी पूजा करना प्रथवा केकल 
भ्रध्ये चढ़ा देना, ५. प्रणाम भ्रर्थात्‌ पूजन के बाद नज्रीभूत होकर वमस्कार 
करना और तीन प्रदक्षिणा देना, ६. वाक्शुद्धि भ्र्थात्‌ विनयपूर्वक वचन 
बोलना, ७. कायशुद्धि भर्थात्‌ श्पने हाथ और शरीर शुद्ध रखता तथा 
उनकी सेवा, करना, ८- मनशुद्धि भ्र्थात सन शुद्ध करते हुए दान देने में 
भक्ति श्लौर सेवारूप परिस्ताम रखना, खोटा परिणाम न करना | 
£. एपरणशुद्धि भर्थात्‌ भाहार की शुद्धि रखना, झाहार की सभी वस्तुर्ये 
निर्दोष रखना । इसप्रकार नवधाभक्ित पूरक ही दान देने का विधान कहा 
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'है, भ्रतः इसी तरह आ्राहार दान देना चाहिये । यह नवधाभक्ति मुनिमहा- 
राज के लिये ही हैं, भ्रन्य के लिये तो योग्यतानुसार होनी चाहिये । 


भावाधे: - जो उत्तम पात्र हैं. भर्थात्‌ मुनिराज हैं, उन्हें इन नत्र 
प्रकार के विधानपूर्वक ही दान देना चाहिये । शेष जो मध्यम और जघम्य 
पात्र हैं, उनके दान में यथायोग्य हीनाधिक भ्रपना तथा पात्र का गुण 
विचारकर विधान करना भौर जो भश्रपात्र हैं उनके लिये प्रतिग्रहाद्ि 
विधान नहीं करना; क्‍योंकि विषय-कषाय संयुक्त प्रश्नद्धानी पापी जीवों 
का भ्रादरसत्कार करने से महापाप उत्पन्न होता है और उनके पाप की 
प्रनुमोदना आती है, भ्रत: भ्रपात्रों की भक्ति नहीं करना चाहिए । यदि 
कोई श्रपात्र दीनदुःखी भौर पीड़ित दिखाई पड़े तो दया करके उसका दुःख 
निवारण कर देना, परन्तु उसका ( धम्मंबुद्धि से ) आदरसत्कार नहीं 
करना । 


झब दातार के सात गुण बताते हैं:-- 


ऐहिकफलानपेक्षा.. क्षान्तिनिष्कपटतानसुयल्वम्‌ । 
झविषाधित्बमुदित्वे निरहद्भधारित्वसिति हि दालुगुणा:।।१६६।॥। 


प्रन्वयार्थ:-+ [ ऐहिकफलानपेक्षा ] इस लोफ सम्बन्धी फल की इच्छा 
न रखना, [ क्षान्ति, | क्षमा भ्रथवा सहनशीलता, [ निष्कपटता ] निष्क- 
'पटता, [ भ्रनसूयत्वं | ईर्षारहित होना, [ श्रविषावित्वघुदित्वे |] अखिन्नभाव, 
हर्षमाव भौर [निरहडूारित्व॑] ग्रभिमान रहित होना, [इति] इसभप्रकार्‌ 
ये सात [हि] निश्चय से [दातृगुणा: | दातार के गुण हैं । 


टीकाः--'हि ऐहिकफलानपेक्षा, क्षाम्ति, निष्कपटता, भ्रनसूयरव, 
सुदित्वं, निरहड्भारित्वम्‌ इति सप्त बातृगणाः: सन्ति/ - १. ऐहिकफल 
प्रनपेक्षा - दान देकर इस लोक सम्बन्धी यशसौभाग्य आदि प्रथवा भ्रच्छे 
भोगोपमोग की सामग्री मिलने झादि की इच्छा न करे। २. क्षान्ति - 
दान देसे समय क्षमाभाव धारण करे। ३. निष्कपटसा -- कपट न करना, 
बाहर में भक्ति करे झौर अन्तरज्ज में परिणाम खराब रखे ऐसा नहीं 
'करना । ४. झनसूयत्व - दूसरे दातार के प्रति ईर्षाभाव - दुर्भाव न रखना 
भर्थात्‌ अपने घर मुनिराज का श्राहार न हो और दूसरे के घर हो जाय 
तो दूसरे के प्रति बुराभाव न करवा । ५. भ्रविधादित्व - विषाद न करना 
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भर्थात्‌ हमारे यहाँ भ्रच्छी वस्तु थी, वह हमने छनकों यों. ही दे दी, झयवा 
“ हमारे यहाँ भच्छी वस्तु थी, वह हम नहीं दे सके, ऐसा खिल्ल परिणास त्त 
करे। ६. सुवित्व - दान देकर हु बहुत करे श्रर्थात्‌ अ्रत्यन्त आनन्दित 
होने । ७. मिरहझ्ुरारित्व - अभिमान न करता भ्रर्थात्‌ हम बड़े दातार 
हैं, ऐसा खत से झभिमान ते करना | 


इसप्रकार ये दातार के सात ग्रुण* हैं, वे प्रत्येक दातार में 
अवश्य होना चाहिये।. इस भांति नव प्रकार की भक्तिपुबंक तथा सांत्त 
गुण संयुक्त जो दातार दान देता है, उसको वह दान विशेष फल प्रदान 
करता है। यदि ये गुण दातार में न हों तो वह दिया हुआ दान बहुत 
फल देनेवाला नहीं होता । 


किन बस्तुशों का दान करना चाहिये यह बताते हैं:--- 
रागह षासंयमसददु:खभयादिक॑ न यत्कुरुते । 
द्रव्य तदेव देयं॑ सुतपः स्वाध्याय बुंद्धॉकरमू 4९७०॥॥ 


भ्रन्वयार्थ:-[ यत्‌ | जो [द्रव्य] द्रव्य [ रागद घासंयमसदढुः जंभयादिक 
राग, द्वं ष, भ्रसंयम, मद, दुःख, मय आदि [न कुरुते |] नहीं करता हो भौर 
[सुतपः स्वाध्याय बडिकरम्‌ ] उत्तम तप तथा स्वाध्याथ की वृद्धि करने- 
वाल हो, [ तत्‌ एक] वही [देय | देने योग्य है । 


टीका:--'यत्‌ ( वस्तु ) राग, है थ, प्रसंथम, सर्द, पु खे, भयांदिको 
न कुरते तत्‌ एवं सुतपः स्वाध्यायवद्धिकरं द्रय्यं देयं ।! - मो धस्तु राग। 
ढं ष, अ्रसंयम, मद, दुःख झौर भय की उत्पत्ति का कारण न हो तथा जो 
वस्तु तप व शास्त्रस्वाध्याय को बढ़ानेवाली हो, उसीका ही दान करना 
चाहिये। जिस द्रव्य का दान देने से ध्रपने कर्मों की निर्जरा ही और पात्र 
जीव को तप, स्वाध्याय श्रादि की वृद्धि हो ऐसे द्रव्य का द्वी दान श्रावक 


: छुड रत्वकरण्डआवकाआर श्लोक १३३ में दाता के सात युक्त इस्र भांति 
हैं - १. भक्तिधर्म में तत्पर रहकर पात्रों के युणों के सेबन में लीन सट्ुकर पात्र को 
अ्रंगिकार करे, प्रमादरहित शञानरहित शान्तमरिणामी हुआ पात्र को भक्ति में प्रवरततों । 
२६ तृष्टि - देने में प्रति झासकत, पाथ लाभ को परम विधभात का. साथ माते 

:. न». भलोलुप ६: साहिबक ७. क्षमा ॥ |, ,,. /.,, / , 
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को देना चाहिये; किन्तु ऐसा गरिष्ठ भोजन झादि नही देता चाहिये, 
जिससे भालस्य भादि की वृद्धि हो । 


ऐसा उत्कृष्ट दाव चार प्रकार का है। १. भ्राहारदान-- क्षुधा 
निवारण के लिये तथा शरीर की स्थिरता के लिये भ्राहार देना प्रथम दान 
है । २. श्लोषधबदान--रोगादि की पीड़ा दूर करने के लिये दवा देना द्वितीय 
दान है। ३. शानदान--अज्ञान का नाश और ज्ञान का विकास करने के 
लिये शास्त्र भादि का देना तृतीय ज्ञानदान है। ४. भ्रभवदान--भय 
निवारण करना तथा जंगल में भोंपड़ी, वसतिका, घर्मेशाला झ्रादि बन- 
वाना, श्रेंघेरे मार्ग में प्रकाश की व्यवस्था इत्यादि करवाना चतुर्थ दान है । 
(भ्रथवा भिक्षा, उपकरण, झौषध, प्रतिश्रय के भेद से दान चार प्रकार 
का है। भिक्षा भ्र्थात्‌ भाहार, उपकरण श्रर्थात्‌ धर्म के लिये उपकारी 
शास्त्रादि, औषघ श्रर्थात्‌ रोग मेटने के लिये दवा, प्रतिश्रय श्र्थात्‌ 
वसतिका -- इनका दान देना योग्य है।) इसप्रकार आत्मकल्याण के 
निमित्त दान देना, वही वास्तविक दान है; परन्तु जिन वस्तुश्नों के दान 
देने से संसार के विषय श्रादि तथा रागदढ्व ष की वृद्धि हो - ऐसा दान नहीं 
देना चाहिये । 


भावार्थ:--जैसे पृथ्वी, मकान, घोड़ा, हाथी, गाय, सोना, चांदी, 
स्‍त्री, शस्त्र इत्यादि जो वस्तुयें रागादिभाव 'की उत्पन्न करनेवाली हों, 
उनका दान नहीं देना चाहिये; क्‍योंकि ये सब कुदान हैं, इनके दान देने से 
हलकी गतिके बन्ध के अलावा और कुछ नहीं होता, श्रतः ऐसा कुदान 
नहीं करना चाहिये । 


झब पात्रों का मेद बताते हैं:-- 


पाज्न त्रिमेदमुक्तः संयोगो सोक्षकारणगुणानाम्‌ । 
झविरतसम्यरहष्टि: विरताविरतश्च सकलबिरतश्च ॥।१७१।। 


अन्वयार्थ:--[ मोक्षकारणगरणानाम्‌ ] मोक्ष के कारणरूप गुणों के 
प्र्थात्‌ सम्यग्दशंन, सम्यस्त्ञान और सम्यक्चा रित्ररूप गुणों के [संयोग:] 
संयोगवाला [ पात्र ] पात्र [ भ्रविरतसम्यग्दृष्टि: ] श्रतरहित सम्यग्डष्टि 
[थ] तथा [विरताविरत:] देशब्रती [बज] और [सकलबविरत:] महाव्रती 
[ त्रिभेद ] तीन भेदरूप [ उक्तम्‌ ] कहा गया है । 
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टीका:--सोक्षका रणगुरतानां संयोग: पात्र अज़िसेदं, उक्तम सकल 
विरत: ले बिरताबविरत: च झविरतसस्यग्दुंष्टि त् इति । - मोक्ष का 
कारण सम्यग्दशन, सम्यसज्ञान औरं सम्यकचारित्र की एकंतारूप संयोग 
जिसमें पाया जाय, बह पात्र कहलाता । जे उत्तम, मध्यम और जघन्य के 
भेद से तीन प्रकार के हैं। सकलचारित्र भौरः सम्यक्त्वसहित महामुनि 
उत्तम पात्र हैं, देशचारित्र झौर सम्यक्त्वसहित श्रावक साध्यम पात्र हैं 
झौर ब्रत्तरहित सम्यक्त्वसहित श्रावक जघन्य पात्र हैं । 


भावाथ:--जिस जीव को सम्यन्दर्शन प्राप्त हो चुका है, वही 
पात्र कहे जाने योग्य है। सम्यग्दर्शन के श्रभाव में किसी प्रकार की 
पात्रता नहीं हो सकती, इसलिये द्रव्यलिंगी मुनि पात्र नहीं है, 
झपितु उत्तम कुपात्र है; क्योंकि उसे सम्यग्दर्शन नहीं है । श्रब यहाँ 
विचारने की बात यह है कि पात्र का भेद व्यवहार सम्यग्दशन की अपेक्षा 
से है अथवा निश्चयसम्यग्दर्शन की भ्रपेक्षा से ? यदि निश्चयसम्यग्दशंत 
की अपेक्षा से माना जाय, तब तो उत्तम पात्र की पहिचान करना साधारण 
जन की बुद्धि के बाहर की बात है झर यदि व्यवहारसम्यग्दशंन की 
भ्रपेक्षा से माना जाय, तो प्रथम मुखास्थानवाला जीव भी व्यवहा रसम्यरइष्टि 
हो सकता है और वह उत्तम पात्र की गणना में श्रा सकता है, इसलिये 
द्रव्यलिगी मुनि भी उत्तमपात्र हो सकता है श्रौर यही ठीक भी लगता है; 
कारण कि पात्र की पहिचान. करना श्रावक का कार्य है । श्रावक जिस 
बात की जितनी परीक्षा कर सकता है, उतनी ही करेगा; अ्रतः द्रव्यलिंगी 
को भो (व्यवहार) पात्रता हो सकती है, इसलिये व्यवहारसम्यग्दशेन से 
पात्रों की परीक्षा करके उनको यथायोग्य विनय, झादरपूर्वक दान देना 
योग्य है (भ्रर्थात्‌ जो पात्र व्यवहार-रत्नत्रय से संयुक्त हो, उसे यथायोग्य 
विनयपूर्वक दान देना उचित है ।) .इसके अतिरिक्त दुखी जीवों को करुणा- 
भाव से दान देना चाहिये, भक्तिभाव से नहीं । [क्योंकि उन मिथ्याइष्टि 
पापी जोबों की विनय से विनयमिश्यात्व होता है तथा उनके पाप की 
झनुमोदन से स्वयं भो उनके समान पापी होता है ।॥ 


जो दुखी नहीं हैं, भ्रपनी भ्राजीविका करने में समर्थ हैं, व्यसनी 
व्यभिचारी हैं, उन्हें दान नहीं देना चाहिये । उनको दान देने से अनेक पाप 
उत्पन्न होते हैं, अतः उन्हें दान कदापि न देवे । उत्तम पात्र को दाने देने से 
उत्तम भोगभूमि, मध्यमपात्र को दान देने से मध्यंम भोगभूमि भौर जघम्य- 
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पात्र को दान देने से जघन्य भोगभूमि तथा कुपात्र को दाल देने से कुभोग- 
भूमि मिलती है और अपान को दान देने से नरकादि गति की प्राप्ति: 
होती है | जैसा कि रयरासार में है :-- 


#संप्पुरिसाण दारतं कप्पतरूरणं फलाश सोहं वा । 
लोहीरां दाणं जई विमाण सींहा सच्वस्स जारपेह ॥२६॥। 
भ्र्थ:--संत्पुरुषों को दान॑ देना तो कल्पवक्ष की तरह शोभाय॑- 

मान है ग्रर्थात्‌ शोभा भी होती है भ्रौर मनवांछित फल की प्राप्ति भी 
होती है तथा लोभी, पापी पुरुषों को दान देना सुद्दे के विमान की तरह 
शोभा है भ्रर्थात्‌ शोभा तो होती है, परन्तु दुख भी होता है। जैसे मुर्दे की 
ठठरी का विमान बनाकर उसे सजाकर निकालेनें से लोक में कीति श्रौर 
शोभा तो होती है, परन्तु घर के घनी (स्वामी) को वुखदायक होता है. 
इसी प्रकार लोभी, अपात्र को दान वेने से लोक में यश तो होता है, परन्तु 
दातार को महान पाप उत्पन्न होता है और उसका फल बुरा मिलता है - 
ऐसा जानकर पात्र-अपात्र का विचार करके ही दान देना योग्य है । 


दान देने से हिसा का त्याग होता है -. 
हिसाया: पर्यायों लोभोश्ञ निरस्पते यंतों दाने । 
तस्मादतिथिवितरणं हिसाव्युपरमंणमेवेध्टम्‌ ।॥१७२।। 


झन्वयार्थ:--[ पतः | कारण कि [| भ्रन्न दाने ] यहाँ दान में 
[हिसाया: ] हिसा की [पर्याय:] पर्याय [लोभः | लोभ का [ निरस्यते | 
नाश होता है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [भ्रतिथिवितरणं] श्रतिथिदान को 
[६ साव्युपरभरमेव | हिसा का त्याग ही [इ्टम्‌ | कहा है । ५ 


टीकाः-- यत: पत्र दाने हिंसा: पर्याय: लोभ: निरस्यते अ्रतिथि 
बितररां हिसाव्ः् परमण्ण एवं इष्टम्‌' - इस दान में हिसा को एक भेद जो 
लोभ है, उसका त्याग होता है। क्योंकि लोभ छूठने पर अपनी वस्तु दी 
जाती है, इसलिये पात्र अतिथि को दान देना हिसा का ही त्याग है।... 


भावाथ:--वास्तव में जब भ्रपना अन्तरंग कषाय जो लोभ है, उसका 
त्याग होनेपर ही भ्रपने परिणाम बाह्य वस्तु को वितरण करने के होते 
हैं, इसलिये लोभ कषाय का त्याग ही वास्तविक दान है झौर बहु लोभ 
कषाय भावहिंसा का एक झेद है, इसलिये जो सत्पुरुष दान करते हैं, 
ही वास्तव में प्नहिसाक्त का पालन करते हैं । | 3४ 
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गृहमागताय गुरिनि सथुकरव॒त्या परानपोडयते । 
बितरति यो नातिथये ल़्॒ कथं न हि लोभवान्‌ समवलि ।१७३॥ 


झन्थयाथ:--[ थः ] जो यृहस्थ [ गहमश्शताम | घर पर झासे हुए 
[ गुुणिने | संयमाद्रि गुस्पोंसे युक्स प्रोर [ सश्ुकरब॒त्या] अश्रमर समान वृत्ति 
से [परान | दूसरों को [ प्रपीडयते | पीड़ा न देनेंवाले [ भ्रतिय्ये] भ्रतिथि 
साधु को [ न वितरति | भोजनादि नहीं देता, | सलः ] वह [लोभवान ] 
लोभो [कर्थ] कंसे [न हि भबति] न हो 

डीका:--'यः: गहमागताब गुरिने परान्‌ भ्रपोडयते अ्रतियये ज 
बितरति सः लोभवात्‌ कब्व न भबति । - अपने झाप स्वयमेव घर पर 
झ्ाये हुए तथा रत्नत्रयादि गुणा सहित और भ्रमर जंसी वृत्ति से दाता को 
कष्ट न पहुंचानेवाले भतिधि मुघ्ति महाराज इत्यादि हैं, उनको जो गृहस्थ- 
श्रावक दान नहीं देता, वह लोभ - हिंसा संयुक्त कंसे न हो ? भ्रवश्य ही 
हो । (क्योंकि भ्रन्तरड्भ महा कृपरा बुद्धि के कारण ही तीब्र जीभ पाया 
जाता है, इसीलिये अ्रतिधि को दान देते के भाव नहीं होते ।) 

भावाथः- जिस प्रकार भौंरा सभी फलों की वासना (मधु) लेता 
है, परन्तु किसी भी फूल को पीड़ा नहीं पहुँचाता। उसी प्रकार मुनि 
महाराज झादि अतिथि भी किसी भी श्रोवषक गहस्थ को किसी भी प्रकार 
की बाधा - पीड़ा न पहुँचाते हुए आाहाराव्िक ले लेते हैं, उनसे यह नहीं 
कहते कि तुम मेरे लिये भोजन बनाओ अ्रथवा भोजन दो; परन्तु श्रावक 
जब स्वयं श्रादरभक्तिपूर्वंक बुलाता है, तब वे थोड़ासा रूखा-सूखा शुद्ध 
प्रासुक जो भी झाहार मिल जाय, वह ग्रहरा कर लेते हैं। इसलिये जे; 
आवक ऐसे महासंतोषी ब्रतियों को भी दान नहीं देता, वह अवश्य हिसा 
का भागीदार होता है श्रौर उसके अ्तिथिसंविभागब्रत कदापि नहीं 
होता । 

कृतमात्मार्थ मुनये ददाति भकक्‍तमिति भावितस्त्याग: । 

झरतिविषादविमुक्त: शिथिलितलोभो भवरत्याहिसेव ॥॥१७४।॥। 

प्रस्वाथ:-- [ झ्रात्माथ ] अपने लिये [कृतम्‌] बनाया हुआ [भक्तम] 
भोजन [ घुनये ] मुनि को [वदान्ति] देवे [ इति ] इसप्रकार [भावितः | 
भावपूर्वक [ अरति.वषादजिसुक्त: | प्प्रम और विषाद रहित तथा 
[शिथिलितलोभ: ] लोभ को शिथिल करनेवाला [त्यागः] दान [भ्रहिसा 
एव ] झहिसा स्वरूप ही [भ्वति] है। 
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टीका:--झात्माथथंकृत भकतम्‌ मुनये ददातिर्थ इति भावितः त्याग: 
झरतिविवादविमुक्त: शिथिलितलोभ: प्रहिसेव भवति' | - जो श्रावक 
अपने लिये बताया हुआ भोजन, “मैं मुनि महाराज को देता हूँ - इसप्रकार 
त्यागमाव को अंगीकार. करके दान देने में भ्ररति - पश्चाताप, विषाद 
आदि दोषों का त्याग करके जिसका लोभ शिथिल होता है - ऐसे श्रावक 
के भ्रवश्य अट्टसा होती है । . 


भाबार्थे:-- इस अतिथिसंविभाग - वेयावृत्त शिक्षाब्रत में द्रव्य- 
भ्रहिसा तो प्रगठ ही है, क्योंकि दान देने से परजीव की क्षुघा-तृषा की 
पीड़ा भिटकर दुःख दूर होता है तथा दातार लोभकषाय का त्याग करता 
है; इसलिये भाव-भ्रहिसा भी होती है भर्थात्‌ दान देनेवाला पूर्सा श्रहिसा- 
ब्रत का पालन करता है। 


इस प्रकार सात शीलवब्रतों का वर्णन पूरा हुआ ।' 
( यहाँ तक अआवकके बाहर व्रतों का वरुंन पूरा हुआ ) 
ए 


बाहर ब्रत के अतिचार पन पन न लगावे। 
मरण समय सनन्‍्यास धारि तसु दोष नसावे ।। 
यों श्रावक व्रत पाल स्वर्ग सोलम उपजावे। 
तहूँ तें चय नर जन्म पाय मुनि द्वध॑ शिव जावे ।। 


पंडित दोलतराम जी 
छहढाला, चौथी ढाल छद १५ 


सल्लेखनाधमं व्याख्यान 


इस 4कार सम्पक्त्वसहित पांच अ्रणत्रतों को धारण करके सात 
शीलतब्तों को पालन करके श्रन्त में सललेखना अ्ंगोकार करना चाहिये :-- 


इयमेकंव समर्था धर्मस्वं मे सया सम नेतुस्‌ । 
सततमिति भावनीया पश्चिमसल्लेखना भकक्‍त्या ॥१७५॥। 


अन्वयार्थ:--[ इयम्‌ ] यह [एका] एक [पश्चिससल्लेखना एव ] 
मरण के भ्रन्त में होनेवाली सललेखना ही [ में ] मेरे [धर्मस्व) घर्मरूपी 
धन को [मया] मेरे / सम॑ | साथ [नेतुम ] ले जाने में [समर्था] समर्थ 
है [| इति ] इसप्रकार [ भक्‍त्या ] भक्तिसहित [सततम्‌ ] निरन्तर [भसाव- 
नीया | भावना करनी चाहिये । 


टीका:--'इयस्‌ एकंव से धर्मस्व सथा सम नेतुम समर्था इति 
पश्चिमसल्लेखना भकक्‍त्या सतत भावनोया । - यह मात्र भ्रकेली सलल्‍लेखना 
ही मेरे घर्मं को मेरे साथ ले जाने में समर्थ है, इसलिये हर एक मनुष्य को 
इस झ्न्तिम सललेखना अ्रथवा समाधिमरण की भक्तिपूर्वके सदा भावना 
करनी चाहिये । 

भावार्थ: - संसार के कारण मिथ्यात्व तथा क्रोधादि कषाय हैं और 
उन्हींके निमित्त कारण श्राह्दार आदि परिग्रह में इच्छा है । (स्वसन्मुखता 
के बल के द्वारा) इन सभी का घटाना ही सललेखना कहलाता है। यह 
सललेखना भी दो प्रकार की है - एक क्रम-क्रम से त्याग करना भौर 
दूसरी सर्वथा त्याग करना (श्र्थात्‌ अनुक्रम से आहार का कम करना 
झथवा सर्वथा त्याग करना काय-सल्लेखना है तथा क्रोधादिकधाय का 
घटाना झथवा त्याग करता कषाय-सल्लेखना है।) भ्रतः घिचार करके 
श्रावक को अपने मरण के अ्रन्त समय भ्रवश्य ही सललेखना करनी चाहिये । 
मैंने जीवनपरयेनत्र जी पुण्यरूप कार्य किया है तथा धर्म का पालन 
किया है, उस घर्मरूपी धन को मेरे साथ ले चलने को यह एक सल्लेखना 
ही समर्थ है। भ्रब यदि मरण समय सनन्‍्यास धारण करेंगे, तो सर्वे धर्म 
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परलोक में मेरे साथ जायेगा और जो यहाँ परिणाम अ्रष्ट हो गये तो 
दुर्गंति में गमन होगा; इसलिये ऐसी भावना पूर्वक श्रावक को अवश्य ही 
समाधिमरण करना योग्य है । 

मररान्तेजबश्यमहूं विधिना सललेखनां करिष्यासि । 

इति भाव॑नापरिणतोउनागतसपि पालयेदिदं शोलम्‌ ।।१७६।। 

भन्वयार्थ:--[ श्रहं ] मैं | मररान्ते ] मरण के समय | भ्रवश्य॑ | 
प्रवश्य [ विधिना ] शास्त्रोकत विधि से [ सललेखनां ) समाधिमरण 
[करिष्यासि] करूगा [ इति ] इसप्रकार [भावना परिण्णत:] भावनारूप 
परिणति करके [ भ्रनागतमपि ] मरणकाल आनेसे पहले ही [ इदं ] यह 
[ शीलम्‌ ] सल्लेखनाव्रतऊ [ पालयेत्‌ | पालना भ्रर्थात्‌ अंगीकार करता 
चाहिये । 

टीका:---अरहूं मरणान्ते श्रवश्यं विधिना सल्लेखर्नां करिष्यामि - 
इति भावना, परिणत: अनागतं श्रपि शील पालयेत्‌ ।' - मैं मरणा समय 
अवश्य ही विधिपूवंक समाधिमरणा करू गा - ऐसी भावनासहित श्रावक, 
जो प्राप्त नहीं हुआ है, ऐसे शोल (स्वभाव) को प्राप्त कर लेता है। 
[सललेखना कहो या सन्‍्यास कहो उसका धारण तो मरणान्त में होगा 
प्र्थात्‌ समय-समय इस जीव की ग्रायु घटने की अपेक्षा प्रति समय मरण 
हो रहा है श्लौर उसके अन्त में सन्‍्यास धारण किया जायेगा, परन्तु पहले 
से ही ऐसी प्रतिज्ञा करना कि मैं मरणकाल में सन्‍यास घारण करू गा ही, 
ग्रत: इस प्रतिज्ञा की अपेक्षा यह शील पहले ही पालन करने में आ 
जाता है।] 

भावा्थे:ः-- श्रावक को इस बात का विचार सदेव करना चाहिये कि 
मैं अपने मरण समय अवश्य सललेखना धारण करू गा, कारण कि मरण 
समय प्रायः मनुष्यों के परिणाम बहुत दुःखो हो जाते हैं तथा कुटुम्बीजनों 
व धनादि से ममत्वभाव नहीं छुटता । जिसका ममत्वभाव छूट जाता है, 
उसीके सललेखना होती है । ममत्वभाव छूटने से पाप का बन्ध न होने के 
कारण नरकादि गति का बन्ध भो नहीं होता, इसलिये मरण समय अवश्य 
ही सललेखना करने के परिणाम रखना चाहिये । 





छें/ सत्>-सम्यक्प्रकारसे, लेखनार-कषाय को क्षीण-कृश करने को सल्ले- 
खना कहते हैं। उसके प्राभ्यन्तर झौर बाह्य दो भेद हैं । काय के कृश करने को बाह्य 
प्रोर प्रन्तरद्ध क्रोधादि कषायों के कृश करने को भ्राभ्यस्तर सल्लेखना कहते हैं । 


् 
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सललेखना भझ्ात्मघात नहीं है :--- 


मररो5वश्यं भाविनि कघायसल्लेखनातन्‌करण मात्रे । 
रागादिसन्त रेस व्याप्रियमारयस्य नात्मघाताइस्लि-॥१७७॥ 


अन्वयाथ:--[ अवश्य ] अभ्रवश्य [ भाविनि ] होनेवाले [ मररोे 
'सति'] मरण होने पर [कधायसल्लेखनातनूक रखामात्रे] कषाय सल्लेखना 
के कृष करने माज्न के व्यापार में [ व्याप्रियमाशस्थ ] प्रवत्तंमान पुरुष को 
[रागादिमन्तरेर ] रागादिभावों के अ्रभाव में [ श्रात्मघातः ] श्रात्मघात 
[ नास्ति] नहीं है । 

टोका:--'अवश्यं भाविनि सररणा कषायसल्लेखनातन्‌क रखमात्रे 
रागादिमन्तरेरप व्याप्रियमाणस्य भ्रात्मघात: न भ्रस्ति।!- जब मरण 
अवश्यंभावी है, तब कषाय के त्याग करते हुये, राग-द्व ष बिना हो प्राण- 
त्याग करनेवाला जो मनुष्य है, उसको आत्मघात नहीं हो सकता । 


भावाथे:--यहाँ कोई कहेगा कि सन्‍्यास में तो श्रपघात का दोष 
आ्राता है ? उसका समाधान:--सल्लेखना करनेवाला पुरुष जिससमय श्रपने 
मरण को अवश्यंम्भावी जानता है, तब सन्‍्यास अंगीकार करके कषाय को 
घटाता है श्नौर रागादि को मिटाता है, इसलिये आत्मघात का दोष नहीं 
है । उसकी ऐसी इच्छा नहीं है कि मैं जबद्देस्ती से मरण करूँ, अ्रपितु 
उसका भ्रभिप्राय ऐसा है कि जब बलातूरूप से मरण होने ही लगे, तब 
मेरे परिणाम शुद्ध रहें भर मैं सांसारिक विषयभोगों से ममत्व त्याग दूं । 
उसके मरण में यदि रागद्व ष हो तो आ्रात्मधात होता है, किन्तु जो मनुष्य 
राग-द्वं ष का त्याग कर रहा है, उसे आत्मघात नहीं हो सकता । 


झात्मघातो कौन है, वह श्रब बताते हैं:-- 
यो हि कषायाविष्टः कुम्भकजलध्‌मकेतुविषशस्त्रे: । 
व्यपरोपयति प्राणान्‌ तस्य स्यात्सत्यमात्मवधः ॥॥१७८॥। 


झ्न्वयार्थ:--[ हि ] निश्चय से [कषायाविष्ट: | क्रोधादि कयायों 
से घिरा हुआ [ यः ] जो पुरुष [ कुम्भकजलध्‌मकेतुविषशस्त्र: ] श्वास- 
निरोध, जल, अग्नि, विष, शस्न्नादि से अपने [ प्राखान्‌ |] प्राणों को 
[ व्यपरोपयति ] पृथक्‌ करता है [ तस्य ] उसे | सत्यम्‌ ] वास्तव में 
[ भात्मवष: ] झ्रात्मघात [स्थात्‌ ] होता है। 
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टोकाः--/हि यः (भश्रावकः) कवायाविध्ट: (सन्‌) कुम्भकजल-धस- 
केतु-विध-शस्त्रे: प्राणान्‌ व्यपरोपयति तस्य झ्रात्मवध: सत्यम्‌ स्थात्‌ !” - 
जो जीव क्रोधादि कथषाय संयुक्त होकर श्वास निरोध करके श्रर्थात्‌ फांसी 
लगाकर, जल में डूबकर, श्रग्नि में जलकर, विष भक्षणकर या शस््रादि 
के द्वारा श्पने प्राणों का वियोग करता है, उसको सदाकाल प्रात्मघात का 
दोष लगता है । 


भावार्थ: - जो जीव क्रोध, मान, माया, लोभादि कषायों की 
तीव्रता से (श्रथवा इष्टवियोग के खेद से या भ्रागामी निदान के वश होकर) 
अपने प्राणों का घात करता है, उसको हो आत्मघात का दोष लगता है | 
विशेष:--सल्लेखनाधर्म (समाधिमरण विधि) मुनि श्लौर गृहस्थ दोनों के 
लिये है, सललेखना भ्रथवा सन्‍्यासमरण का एक ही भश्रर्थ है, श्रतः बारह 
ब्रतों के बाद सल्लेखना का वर्णन किया है। इस सल्लेखनाब्रत की उत्कृष्ट 
मर्यादा बारह वर्ष तक की है ऐसा श्री वीरनन्दी श्राचायेकृत यत्याचार , 
नामक ग्रन्थ में कहा है। जब शरीर किसी असाध्य रोग से श्रथवा वृद्धा- 
वस्था से भ्रसमर्थे हो जाय, देव मनुष्यादिकृत कोई दुरनिवार उपसर्ग भरा 
पड़े , कोई महा दुष्काल से घान्यादि भोज्य पदार्थ दुष्प्राप्प हो जाये भ्रथवा 
घमं का नाश करनेवाला कोई विशेष कारण उपस्थित हो जाय, तब श्रपने 
शरीर को पके हुए पान के समान भ्रथवा तेलरहित दीपक के समान स्वय- 
मेव विनाश के सन्मुख हुआ जानकर सन्यास घारण करे। यदि मरण में 
किसी प्रकार का सन्देह हो तो मर्यादापू्वंक ऐसी प्रतिज्ञा करे कि जो इस 
उपसरगे में मेरी श्रायु पूर्ण हो गयी तो (मृत्यु हो गई तो) मेरे झाहारादि 
का स्वथा त्याग है और यदि कदाचित्‌ जीवन शेष रहेगा तो श्राहारादिक 
को ग्रहण करू गा - यह सन्यास ग्रहण करने का क्रम है । 


रोगादिक होने पर यथाशक्ति औषध करे, परन्तु जब रोग अ्रसाध्य 
हो जाय, किसी प्रकार भी उपचार से लाभ न हो तो ऐसी दशा में यह 
शरीर दुष्ट समान सव्वंथा त्याग करने योग्य कहा है भौर इच्छित फलदाता 
धर्म विशेषता से पालन करने योग्य कहा है। शरीर तो मरने के बाद 
दूसरा भी मिलेगा, परन्तु धर्मपालन करने की योग्यता प्राप्त करना अ्ति- 
शय दुलेभ है । इसकारण विधिपूर्वक शरीर के त्याग में शोकाकुल-दुःखी न 
होकर संयमपूर्वक मन, वचन, काय का उपयोग क्षात्मा में केन्द्रित करना 
चाहिये शोर “जन्म, जरा, मृत्यु शरोर सम्बन्धित है, मुझे नहीं है' - ऐसा 
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विन्तवन करके निर्ममत्वी होकर विधिपूर्वक आहार घटाकर, अपने त्रिकाली 
श्रकषाय ज्ञातामात्र स्वरूप के लक्ष्य से काय कृश करता चाहिये और 
शास्रामृत के पान से तथा स्वसन्मुखता द्वारा कषायों को क्ृश करना चाहिये 
पश्चात्‌ चार प्रकार के संघ* की साक्षी से समाधिसरण में सावधान 
उद्यमवन्त होना चाहिये । 


ग्रत्त की आराधना से चिरकाल की हुई सम्यक्व्रत-नियमरूप 
धमं-आराघना सफल हो जाती है, क्योंकि उससे क्षण मात्र में दीधंकाल से 
सर्चित पाप का नाश हो जाता है और यदि भ्रन्त में मरण बिगड़ जाय श्रर्थात्‌ 
अ्सयमपूर्वक या शरीर में एकताबुद्धिपूर्वक मृत्यु हो जाय, तो जीवन भर 
की हुई धर्माराधना निष्फल हो जाती है । 


यहाँ कोई प्रश्न करता है कि “यदि अन्त समय समाधिमरण कर 
लेने से ही क्षणमात्र में पूवंसंचित पापों का नाश हो जाता है, तो फिर 
युवावस्था में धर्म करने की क्या आवश्यकता है ? श्रन्त समय संन्यास 
घारण कर लेने से ही सब मनोंरथ सिद्ध हो जायेंगे” तो उसका समा- 
धान :--जो जीव अपनी पूर्वावस्था में धर्म से विमुख रहे हैं श्रर्थात्‌ 
जिन्होंने तत्त्वज्ञानपूर्वक ब्रतनियम आदि धर्माराधना नहीं की है, वे जीव 
ग्रन्तकाल में धर्म सन्मुख अर्थात्‌ सन्यासयुक्त कभी नहीं हो सकते, क्योंकि 
चन्द्रप्रभचरित्र प्रथम सर्ग में कहा है कि -चिरन्तनाभ्यासनिबन्धनेरिता- 
गुणेषु दोषषु च जायते मति:' श्रर्थात्‌ चिरकाल के श्रभ्यास से प्रेरित करने 
में श्राई हुई बुद्धि गुण भ्रथवा दोषों में जाती है । जो वस्त्र पहले से ही 
उज्ज्वल हो तो उस पर मनपसन्द रज्भु चढ़ सब ता है, किन्तु यदि वस्त्र 
पहले से ही मैला हो तो उस पर कभी भी रज्छ नहीं चढ़ सकता, इसलिये 
समाधिमरण वही धारण कर सकता है, जो प्रथम अवस्था से ही धर्म 
की श्राराधना में बराबर सावधान रहा हो । हां, किसी स्थान पर कभी 
ऐसा भी देखने में श्राता है कि जिसने आाजोवन धर्म सेवन में चित्त नहीं 
लगाया हो, वह भी अपूर्व विवेक का बल प्राप्त करके समाधिमरण भ्रर्थात्‌ 
संन्यासपूर्वंक मरण करके स्वर्गादिक सुखों को प्राप्त हो गया, परन्तु वह तो 
काकतालीय न्यायवत्‌ अति कठिन है, (ताडवक्ष से फल टूटकर उड़ते हुए 
कौवे के मुख में प्राप्त हो जाना जितना कठिन है, उतना हो सस्कारहीन 
जीवन से समाधिमरण पाना कठिन है |) इसलिये सर्वज्ञवीतराग के वचनों 


$ जार प्रकार का संघमुनि, भ्रजिका, श्रावक, श्राविका । 
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में जिसे श्रद्धा है, उसे उपरोक्त शंका को अपने चित्त में कदापि स्थान नहीं 
देना चाहिये । 


| समाधिम रण के इच्छुक पुरुष जहाँ तक बन सके, वहाँ तक जिनेश्वर 
भगवान की जन्मादि तीर्थभूमियों का भ्राश्रय ग्रहण करें, जो ऐसा न बन 
सके तो मन्दिर भझ्थवा संयमीजनों के ग्राश्रय में रहें । संन्यासार्थी तीर्थक्षेत्र 
को जाते समय सभी से क्षमा याचना करें तथा स्वयं भी मनवचनकाय- 
पू्वेक सबको क्षमा करें। अन्त समय में क्षमा करनेवाला संसार का पार- 
गामी होता है और वेरविरोध रखनेवाला श्रर्थात्‌ क्षमा न रखनेबाला 
झ्रनन्‍्त ससा री होता है। संन्‍्यासार्थी को पुत्र, स्त्री एवं कुटुम्बी जनों से तथा 
सांसारिक सर्व सम्पदा से सर्वथा मोह छोड़कर (निर्मोही निज श्रात्मा का 
भजन करना चाहिये ) उत्तम साधक घर्मात्माओ्रों की सहायता लेनी 
चाहिये, क्‍योंकि साधर्मी तथा ग्राचार्यों की सहायता से श्रशुभकर्म यथेष्ट 
बाधा का कारण नहीं बन पाता । ब्रत के भ्रतीचारों को साधरमियों श्रथवा 
प्राचार्य के सन्‍्मुख प्रगट करके नि:शल्य होकर प्रतिक्रमण॒-प्रायश्चित भ्रादि 
शास्त्र में वणित विधियों से शोधन करना चाहिये । 


निर्मेलभावरूपी भ्रमृत से सिचित समाधिमरणा के लिये पूर्व प्रथवा 
उत्तर दिशा की तरफ भस्तक रखे । जो श्रावक महाव्रत की याचना करे, 
तो निर्णायक आचाये को उचित है कि उसे महाक्रत देवे, महात्नरत ग्रहण 
में नग्न होता चाहिये । ग्रजिका को भी अन्तकाल उपस्थित होनेपर एकान्त 
स्थान में बस्त्रों का त्याग करना उचित कहा गया है । संन्यास लेने के समय 
(समाधिमरण के पूर्व की विधि के समय ) भ्रनेक प्रकार के योग्य श्राहार 
दिखाकर भोजन करावे अ्रथवा यदि उसे भ्रज्ञानतावश भोजन में आसंक्त 
समझे, तो परमार्थ के ज्ञाता आचाय॑े उसे उत्तम प्रभावशाली व्याख्यान 
द्वारा ऐसे समभावें-- 


हे जितेन्द्रिय तू ! भोजनशयनादिरूप कल्पित पुदुगलों को शभ्रव भी 
उपकारी समझता है ! और ऐसा मानता है कि इनमें से कोई पुदूगल ऐसा 
भी है कि जो मैंने कभी भोगा नहीं है, यह तो महान झाश्चयं की बात 
है ! भला विचार तो कर कि यह मूर्तिक पुद्गल तेरे अ्ररूपी में क्या किसी 
प्रकार मिल सकता है ? मात्र इन्द्रियों के ग्रहणापूर्वक उसका अनुभव 
करके तूने ऐसा मान लिया है कि मैं उसका भोग करता हूँ। तो हे ! 
टरदर्शी, भ्रब ऐसी भ्रान्त बुद्धि को सर्वंधा छोड़ दे और निर्मल ज्ञानानन्दमय 


चर 
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प्ात्मतत्त्व में लवलीब हो+ यह वही समय है- कि जिसमें ज्ञानी जीव 
शुद्धता में सावधान रहता है और, भेदज्ञान के बल से चिन्तवन करता है 
कि "मैं झनन्‍्य हुँ शौर यह पुद्गल देहादि मेरे से सर्वथा भिन्न जुदे ही पदार्थ , 
हैं ।' इसलिये हे महाशय ! . परद्रव्यों से तुरन्त ही मोह त्याग झौर अपने 
आत्मा में निश्चल स्थिर रहने का प्रयत्न कर। यदि किसी पुदगल में 
प्रासक्त रहकर मरशण' पायेगा, तो याद रख कि तुझे हलका तुच्छ जन्तु 
होकर इन पुद्गलों का भक्षण भ्रनन्तवार करना पड़ेगा | इस भोजन से तू 
शरीर का उपकार करना चाहता है, जो किसी प्रकार भी उचित नहीं है; 
क्योंकि शरोर इतना कृतघ्ती है कि वह किसी के किए हुए उपकरार को 
नहीं मानता, इसलिये भोजन की इच्छा छोड़कर केवल आत्महित में चित्त 
लगाने में ही बुद्धिमत्ता है । 


इसप्रकार हितोपदेशरूपी ग्रमृतधारा वर्षाकर अन्न की तृष्णा दूर 
कराकर कवलाहार छुड़ावे तथा दूध आदि पेय पदार्थों पर रखे, पश्चात्‌ 
क्रम-क्रम से उसका भी त्याग करवाकर उष्ण जल लेने मात्र का नियम 
करावे। यदि ग्रीष्मकाल, मारवाड़ जँंसा उष्णप्रदेश तथा पित्त प्रकृति के 
कारण तृषा की पीड़ा सहन करने में भ्रसमर्थ हो, तो मात्र शीतल जल 
लेने का नियम रखे श्रौर शिक्षा दे कि हे आराधक ! हे आये ! ! परमागम 
में प्रशंसनीय मारणान्तिक' सललेखना अत्यन्त वुलंभ बताई है, इसलिये 
तुझे विचारपू्वक भ्रतिचार आदि दोषों से उसकी रक्षा करनो चाहिये । 


पश्चात्‌ अशक्ति की वृद्धि देखकर मरणकाल सन्निकट है, ऐसा 
निणंय होने पर आचायय॑ समस्त संघ को अनुमति से सन्यास में निश्चलता 
के लिये पानी का भी त्याग करावे । इसप्रकार अनुक्रम से चारों प्रकार के 
अ्रहार का त्याग होने पर समस्त सघध की क्षमा करावे और निविध्न 
समाधि की सिद्धि के लिये कायोत्सगें करे। उसके बाद ववनामृत का 
सिचन करे श्रर्थात्‌ संसार से वराग्य उत्पन्न करनेवाले कारण। का उक्त 
आराधक के कान में, मन्द-मन्द वाणी से जप करे। श्रेणिक, वारिघंस्ण, 
सुभगादि के दृष्टान्त सुनावे और व्यवहार आराधना में स्थिर होकर 
निश्चय आराधना की तृत्परता के लिये इस तरह उपदेश करे कि-- 


है आराधक £ श्रुतस्कन्घ का 'एगो मे सासदों झादा' इत्यादि वाक्य 
'खमो भ्रहन्ताणं' इत्यादि पद झौर '“अरई' इत्यादि अक्षर इनमें से जो तु 
रुचिकर लगे, उसका आश्रय करके अ्रपने चित्त को उसमें तत्मय कर ! 
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हे भाये! “मैं एक शाश्वत झ्रात्मा हूँ! - इस श्रुतज्ञान से अपनी भ्रात्मा का 
निश्चय कर ! स्वसंवेदन से आत्मा की भावना कर ! समस्त चिस्ताश्रों 
से पृथक होकर प्राण विसर्जन कर! श्रीर यदि तेरा चित्त किधती क्षूघा 
परीषह से अ्रथवा किसी उपसर्ग से विक्षिप्त (व्यग्न) हो गया हो तो 
नरकादि वेदनाशओ्रों का स्मरण करके ज्ञानामृतरूप सरोबर में प्रवेश कर, 
क्योंकि भ्रज्ञानी जीव शरीर में श्रात्मबुद्धि श्र्थात्‌ “मैं दुःखी हूँ, मैं दुःखी हूँ 
ऐसा संकल्प करके दुखी हुश्रा करता है; परन्तु भेदविज्ञानी जीव आत्मा 
और देह को भिन्न-भिन्न मानकर देह के कारण सुखी-दु खी नहीं होता, किन्तु 
विचार करता है कि मेरा मरण ही नहीं है तो फिर भय किसका ? मुझे 
रोग ही नहीं हैं तो फिर वेदना क॑ंसी ? मैं बालक, वृद्ध या तरुण नहीं हूँ, 
तो फिर मनोवेदना कंसी ? हे महाभाग्य ! इस तुच्छुसे शारीरिक दुःख से 
कायर होकर प्रतिज्ञा से किचित्‌ मात्र भी च्यूत मत होना, रढ़चित्त होकर 
परम निजरा की अ्रभिलाषा करना । जबतक तृ्‌ भ्रात्मचिन्तन करता हुआ 
संन्यास ग्रहण करके समाधिमरणा की प्राराधना में बेठा है. तबतक प्रति- 
क्षण तेरे प्रचुर कर्मों का विनाश हो रहा है ! क्‍या तू घीरबीर पाण्डबों 
का चरित्र भूल गया है ! जिन्हें लोहे के आभूषण अग्नि से तपाकर शत्रुओ्ों 
ने पहनाये थे तो भी तपस्या से किचित्‌ माज्न च्यूत न होकर आत्मध्यान 
से मोक्ष प्राप्त किया ! क्‍या तूने महासुकुमार सुकुमालकुमार का चरित्र 
नहीं सुना है? जिनका शरीर स्यालनी ने थोड़ा-थोड़ा खा-खा करके 
श्रतिशय कष्ट देने के लिये कई दिन (तीन दिन) तक भक्षणा किया था; , 
परन्तु किचित्‌ भी मार्गच्युत न होकर जिन्होंने सर्वार्थेसिद्धि स्वगे प्राप्त किया 
था। ऐसे श्रसंख्य उदाहरण्ण शास्त्रों में हैं, जहाँ दुस्सह उपसर्ग सह करके 
पनेक साधुओं ने सर्वाथसिद्धि की है। क्‍या तेरा कत्तेब्य नहीं है कि उनका 
अनुकरण करके जीवन-घनादिक में निर्वाछक होकर, अन्तरज्भ परिग्रह 
के त्यागपूर्वकं साम्यभाव से सम्यक्प्रकार कषाय को क्ृश करके रत्नत्रय 
की भावनारूप परिणमन से पंच नमस्कारमंत्रस्मरणपूर्वक समाधिमरण 
करना चाहिये - यह समाधिमरण की संक्षिप्त विधि है । 
सललेखना भी ग्रहिसा है:-- 
नीयन्तेजत्र कषाया हिसाया हेतवों यतस्तनुताम्‌ । 
सल्लेखनामपि ततः प्राहुरहिसाप्रसिद्धयूथंम्‌ ॥।१७६।। 
भ्रन्वयार्थ:--[_ यतः |] कारण कि [ झज्न] इस संन्यासमरण में 
[हिसाया ] हिसा के [ हेतव: ] हेतुभूत [| कषाया: ] कषाय [ तलुतास्‌ ] 


पुरुषार्थसिद्ध्युपाय ] [१५३, | 


क्षीणता को [ नोयस्खे | प्राप्त होते हैं, [ वत: | इसका रश [ सल्लेखनामपि ] 
सन्‍्यास को भी आ॥राचाये | ग्रहिसाप्रसिद्धयर्थ | महिसा की सिद्धि के लिये 
[प्राह:] कहते हैं । ' 

टीका: “'यतः हिसाया: हेतव: कथाया: भत्र ( सल्लेखनायां ) 
तनुताम्‌ नोयस्ते तत: सललेखनाम्‌ अहिसा प्रसिद्धर्थयूम प्राहु:” - हिंसा के 
मूलकारण कथाय हैं, वह इस सल्लेखना में क्षीर हो जाते हैं घट जाते हैं, 
झत: झाचाये सन्‍यास को भी अभ्रहिसा की पुष्टि के लिये कहते हैं । 

भावाथें:--इस सनन्‍्यास में कषाय क्षीस होते हैं श्रौर कषाय ही 
हिंसा के मूलका रण है, इसलिये सन्‍्यास का अंगीकार करने से भी भ्रहिसा- 
व्रत की ही सिद्धि होती है । इसप्रकार अन्त में सलल्‍लेखना का कथन किया । 

शझागे इन शोलों के कथन को संकोचते हैं:-- 

इति यो ब्रतरक्षार्थ सततं पालयति सकलशीलानि । 

वरयति परतिवरेव स्वयमेव तमुत्सुका शिवपदश्यी: ॥१८०।॥॥ 

झल्वया्थ:--[ यः ] जो [इति ] इसप्रकार [ ब्रतरक्षार्थ] पांच अणु- 
ब्रतों की रक्षा के लिये [सकलशीलानि] समस्त शीलों को [सतत] निरन्तर 
[पालयति ] पालन करता है, [तम्‌] उस पुरुष को [ शिवपवच्ञी:] मोक्षरूपी 
लक्ष्मी [ उत्सुका| अतिशय उत्कंठित [पर्तिबरा इथ] स्वयंवर की कन्या 
की तरह [ स्वयमसेब .] स्वयं ही [ वरयति ] स्वीकार करती है भ्रर्थात्‌ 
प्राप्त होती है । 

टीका:--इति यः ब्रतरक्षार्थ सकलशोलानि सततं पालयति तम्‌ 
उत्सुका शिवपदश्भी: पतिवरा हव स्वयभ्ेव वरयति' - जो धर्मात्मा क्रावक 
इसप्रकार पांच भ्रणुत्रतों की रक्षा के निमित्त सप्त शीलब्रतों का पालन 
करता है, उसको मोक्षरूपी लक्ष्मी उत्सुक होकर स्वयंवर में कन्या की तरह 
स्वयं ही वरण करती है । 

भावार्थ: - जैसे स्वयंवर में कन्या स्वयं ही भ्पने योग्य पुरुष को 
पहचानकर वरमाला डाज़ देती है, वैसे ही मुक्तिलक्ष्मी ब्रतधारी एवं 
समाधिसमरण करनेवाले श्रावक को स्वयं ही प्राप्त होती है भ्रर्थात्‌ ऐसा 
ब्रती श्रावक भझवश्य ही मुक्तिपद को प्राप्त करता है । 


इसप्रकार पांच अणुक्रत, तीन गुणन्रत, चार शिक्षात्रत, एक सल्ले- 


खनता श्लोर एक सम्यकत्व - इसतरह श्रावक की चौदह बातों का वर्णोन 
किया । 
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'ग्रय हनके पांच-पांज श्तिचारों का वरोन करते हैं:-- 
झतिचाराः सम्यवत्वे ब्रतेषु शोलेिउ्र पञुच पड्चेति । 
सप्ततिरमी यथोदितशुद्धि प्रतिबन्धिनो हेया: ॥॥१८१।। 


भ्रन्वयार्थ:-- [ सम्पक्त्वे | सम्यवत्व में | ब्रतेशु | ब्रतों में प्रौर 
[शीलेषु ] शीलों में | पठ्च-पड्चेति ] पांच-पांच के क्रम से [ श्रमी | ये 
[सप्तति:] सत्तर [यथोदितशुद्धप्रतिबन्धिन: ] यथार्थ शुद्धि के रोकनेवाले 
[अ्रतिचारा: | भ्रतिचार [हेया:] छोड़ने योग्य हैं । 


टीका:--'सम्यवत्वे व्रतेषु ( सल्‍लेखनायाझच ) पठच पञुच अ्रति- 
सारा: इति भ्रमी सप्तति: पथोदितशुद्धिप्रतिबन्धिन: हेया: ।/ - सम्यग्द्शन 
में पांच भ्रण॒व्रतों में, तीन गुणक्गतों में, चार शिक्षात्रतों में श्रौर सल्लेखना 
में प्रत्येक पांच-पांच भ्रतिचार हैं। इसतरह ये सत्तर अतिचार हैं, वे सभी 
व्रतों की शुद्धि में दोष लगानेवाले हैं । 


भावाथे:--ब्रत का सर्वदेव भद्भ होना तो श्रनाचार कहा जाता है 
ग्रौर एकदेश भद्भ होना अर्थात्‌ दूषण लगना अतिचार कहा जाता है 
(यह ग्रतिचार ब्रतों की शुद्धता को दूर करनेवाले हैं, क्योंकि ब्रतों में दोष 
लग जाने पर उनकी शुद्धता अक्षण्ण कैसे रह सकती है ? ) इसतरह 
उपरोक्त श्रावक की चौदह बातों के सत्तर अतिचार होते है । 


सम्यग्दर्शन के पांच झतिचार 
शद्भूग तथव काड' क्षा विचिकित्सा संस्तवो:न्‍्यरष्टीनाम्‌ । 
मनसा च तत्प्रशंसा सम्यररष्टेरतीचाराः ॥१८२॥। 


अ्रन्वयार्थ:- [ शद्भा ] सन्देह [ काइक्षा | वांछा [विचिकित्सा ] 

सलानि [ तथेब | उसी प्रकार [ ब्रन्यदृष्टीनाम्‌ ] मिथ्याइष्टियों की 

[ संस्तथः ] स्तुति | च ] और [ मनसा ] मन से [ तत्प्रशंसा] ग्रन्य मता- 

वलम्बियों की प्रशंसा करना [ सम्यग्वृष्टे: | सम्यर्इष्टि के [अतिचारा: | 
अतिचार हैं । 

टीका:--'शड्भु तथव काइक्षा विचिकित्सा भ्रन्यदृष्टोनाम्‌ संस्तवः 

च मनसा प्रशंसा सम्यरदृष्टे: ग्रतिच्ारा: भवन्ति ।! - (१) जिनवचन में 

शंका करना, (२) ब्रत पालकर इस लोक तथा परलोक सम्बन्धी इष्ट 

वस्तु की वांछा श्रर्थात्‌ सांसारिक सुखों की इच्छा करना, (३) भ्रनिष्ट 


पुरुषा्थंसिद्ध्युपाय ] [१५५ 


या दुर्यन्धमय वस्तु से भ्रप्रीतिग्लानि करना अथवा .मुनिराज आदि के 
शरीर को देखकर घृणा करता, (४) अ्रन्यमतावलम्बी मिथ्याइष्टियों की 
वचन से बड़ाई करता कि यह भी कुछ भ्रच्छा ही, साधन करते हैं 
(४) उनके कार्यों की मनसे प्रशंसा-सराहुना करना भ्रर्थात्‌ उनको भी 
अ्रच्छा सा जानना ये सम्यग्दर्शन के पांच अ्रतिचार हैं, उनसे सम्यक्त्त 
मलिन होता है । 

भावाथं:--जबतक इन पांच अतिचारों का त्याग नहीं होता, तबतक 
वह निश्चयसम्यग्दष्टि नहीं हो सकता । 

श्रहिसा श्रणुन्नत के पांच भ्रतिचार 
छेदनताडनबन्धा भारस्थारोपरणं समघधिकस्य । 
पानानश्नयोश्व रोध: पञ्चा हिसात्रतस्येति ॥१८३॥ 


श्रन्वयार्थ:-- [ अहिसाब्तत्य ] श्रहिसाव्रत के [छेदनताडनबन्धा: ] 
छेदना, ताडन करना, बांधना, [समधिकस्य | बहुत भ्रधिक [ भारस्य] बोझ 
का [श्रारोपणं ] लादना [ च ] और [पानान्नयो:] अनज्नजल का [ रोध: ] 
रोकना भ्रर्थात्‌ न देना [इति] इसप्रकार [पञ्च] पांच अ्तिचार हैं । 
टोका:-- छिदन ताडन बन्धा: समधिकस्य भारस्य श्रा रोपरां पाना- 
झयोश्च रोध: इति पठुच श्रहिसाव्रतस्य भ्रतिचाराः' - छेदन भ्रर्थात्‌ कान, 
नाक, हाथ इत्यादि काटना, ताडन श्रर्थात्‌ लकड़ी, चाबुक, प्ररई इत्यादि 
से मारना, बन्ध श्रर्थात्‌ एक स्थान पर बांधकर रोककर रखना, भ्रधिक 
भार भ्रर्थात्‌ ऊँट, बेल, घोड़ा इत्यादि के ऊपर उनकी शक्ति से अ्रधिक 
बोभ लादना तथा योग्य समय पर घास, चारा, पानी इत्यादि न देना - 
ये अहिसा अ्रणुत्रत के पांच भ्रतिचार हैं । 
सत्य भ्रणब्रत के पांच भ्रतिचार 
मिथ्योपदेशदानं रहसो:<मभ्यास्यानक्टलेखकृती । 
न्‍्यासापहारवचनं साकारमन्त्रभेदश्च ॥१८४।। 


झन्वयार्थ:--[ मिथ्योपदेशवानं] भूठा उपदेश देना, [रहसो5म्या- 
ल्यानक्टलेखकृती] एकान्त की गुप्त बातों का प्रगट करना, भूठा लेख 
लिखना, [ न्‍्यासापहारवचनं ] धरोहर के हरण करने का वचन कहना 
[व] भोर [ साकारमन्त्रभेद: ] काय की चेष्टा से जानकर दूसरे का 
प्रभिप्राय प्रगट करना - ये पांच सत्याणुब्रत के झतिचार हैं । 


१५६] [पुरुषार्यसिद्ध्युपाय 


टीका:---'मिव्योपदेशदानं रहसोउस्थाल्यानं क्टलेखकृती नन्‍्यासाप- 
हारबयन॑ साकारसन्त्रभेदश्च इति सत्याणुन्रतस्य पञ्च शप्रतिचारा: 
सन्ति ।” - १. भूठा उपदेश देना जिससे जीवों का प्रहित हो, २. किसी 
स्त्रीपुरुष की गुप्त बातों को प्रगट करना, ३. भूठा लेख लिखना या भूठी 
रसीद झ्रादि स्वयं लिखना, ४. किसीकी धरोहर मार लेना, ५. किसीकी 
भ्राकृति देखकर उसका अभिप्राय प्रगट कर देना - ये पांच सत्याणुब्रत के 
ग्रतिचार हैं । 


भावार्थ:- १. ऐसा झूठा उपदेश देना कि जिससे लोग कल्याणका री 
धर्म को छोड़कर भ्रधमं में लग जावें । २. स्त्री-पुरुषों ने जो कार्य एकान्त 
में किये हों, उनको प्रगट कर देना । ३. जो किसी ने कहा भी नहीं, किया 
भी नहीं, ऐसा भूठा ही ठगने के लिये लिखना कि उसने ऐसा कहा है, 
ऐसा किया है इसप्रकार कपटपूर्वक लिखना, भूठ पहुच लिख देना 
प्रथवा जबरदस्ती से लिखा लेना कूटलेख है ४. अपने पास कोई मनुष्य 
धरोहर रख गया हो श्र जब वह उसे वापस लेने श्रावे, तब भूल से 
जितनी रख गया था उससे कम मांगने लगे तो उससे कहना कि हां, इतनी 
ही थी भ्रथवा यह कहना कि भाई, जितनी हो उतनी ले जागप्रो, उसे 
न्यासापहार कहते हैं। ५. किसोकी भ्राकृति को देखकर उसका भ्रभिप्राय 
जानकर उसे : प्रगट कर देना कि इसका ऐसा अभिप्राय है। ये पांच 
सत्याणुक्रत के ग्रतिचार हैं । 


ग्रचौय॑ भ्रणु्॒त के पांच प्रतिचार 


प्रतिरूपव्यवहार: स्तेननियोगस्तदाहतादानम्‌ । 
राजविरोधातिक्रमहीनाधिकमानकरणं च॑ ।॥॥१८५॥ 


श्रन्वया थे:---[ प्रतिरूपव्यवहार ] प्रतिरूप व्यवहार भर्थात्‌ भ्रसली 
चीज में नकली चीज मिलाकर बेचना [ स्तेननियोग: ] चोरी करनेवालों 
की सहायता करना, [ तदाहुतादानम्‌ ] चोरी की लाई हुई वस्तुओं को 
रखना, [ थ ] ओर [राजविरोधातिक्रमहोनाधिकमानकररं ] राज्य हारा 
श्रादेशित नियमों का उल्लंघन करना, माप या तौल के गज, मीटर, कांटा, 
तराजू भ्रादि के माप में हीनाधिक करना, (एते पञ्चस्तेयब्रतस्य ) ये पांच 
भ्रचोयंणुत्रत के भ्रतिचार हैं । 


पुरुषार्थसिद्ध्युपाय ] है 


टीकाः--प्रतिरूपव्यवहार: स्तेननियोग: तदाहुतादानम्‌ रस ह 
विरोधातिक्रम: च हीनाधिकमानकरणोे इति अचोर्याणुब्रतस्य परुच झति- 
चारा सबच्ति ।! - १. भठी वस्तु को (भ्रशुद्धवस्तु को) शुद्ध वस्तु की तरह 
बनाकर असली वस्तु भें मिलाकर चलाना (नकली सिक्‍के को असली सिक्‍के 
में मिलाकर चलाना) इसका नाम प्रतिरूप व्यवहार है। २. चोरी की 
प्रेरणा करना, अ्रनुमोदना करता अ्रथवा चोरी करने का उपाय बताना 
स्तेनप्रयोग श्रतिचार है । ३. चोरी को वस्तु को खरीदना तीसरा भ्रतिचार 
है । ४. राजाज्ञा का उल्लंघन करना श्रथवा राजकर न देना चौथा झअति- 
चार है। ५. अधिक मूल्यवाली वस्तु में कम मूल्यवालो वस्तु मिला देना, 
श्रधिक मूल्य की वस्तु थोड़े मूल्य में ले लेना, मापनेतौलने के उपकरण 
मीटर, तराजू-कांटा इत्यादि हीनाधिक रखना भ्रथवा कमबढ़ तौलकर 
देनालेना यह पांचवां अ्रतिचार हैं। इसप्रकार ये पांच श्रयौर्याणुब्रतके 
अतिचार वर्णन किये । 


ब्रह्मचये श्रण॒द्नत के पांच भ्रतिचार 


स्मरतोब्राभिनिवेशोइनड्ध क्रीडान्यपरिणयनक रखम्‌ । 
ग्रपरिगृहीतेतरयोगेमने. चेत्वरिकयो:. पथ्च ॥१८६।। 


झ्रन्वयार्थ:-- | स्मरतीव्ाशिनिवेश: |] कामसेवन की भतिशय इच्छा 
रखना, [अनड्भक्रोडा |] योग्य अंगों को छोड़कर दूसरे भ्रंगों के साथ काम- 
क्रीड़ा करना, [ प्रन्यपरिशायनकरणम्‌ | दूसरे का विवाह करना [ श्र ] 
झौर [ श्रपरिगृहीतेतरयो:] कुवारी शभ्रथवा विवाहित [ इत्वरिकयों ]# 
व्यभिचारिणोी स्त्रियों के पास [गमने] जाना, लेनदेन आदि का व्यवहार 
करना [एते ब्रह्मत्रतस्य ] ये ब्रह्मचयंत्रत के | पञ्च | पांच अतिचार हैं । 


टीका: -“स्मरतीब्राभिनिवेश: अनद्धक्रोडा अन्यपरिशायनकरणरां 
इत्वरिकयो: ग्रपरिगहीता गसन॑ च इत्वरिका परिगृहीता गसनं व इति 
पञुच ध्तिचारा:ः ब्रह्मचर्याणुब्रतस्थ सन्ति! - १. काम-भोग-विषय सेवन 

प४ रत्तक रण्डक्षावकाचार गा० ६० में इत्वरिका का गमन का , ध्रर्थ ऐसा 
किया है--इत्वरिका जो व्यभिचारिणी स्त्री उसके घर जाना श्रथवा उसे भ्पने घर 
बुलाना (धनादि का) लेनदेन रखना, परस्पर वार्ता करना, म्यगार देखना, यह 
इत्वरिकाममन नाम के अतिचार हैं । 


१४५] [पुरुषा् सिद्घ्युपाय 


करलेकी पअत्यन्त लालसा रखना, २. जो विषय सेवन करने के भ्रंग हैं, 
उन्हे छोड़कर मुख, नाभि, स्तन आदि श्रनंगों में रमरण करना, ३. दूसरे के 
पुत्रपुत्नरियों का विवाह करवाना या करना, ४ व्यभिचारणी वेश्या श्रथवा 
कन्या इत्याड्वि के साथ लेनदेन भ्रादि व्यवहार रखना, वर्तालाप करना, 
रूपशूद्भारादि देखना, ५. व्यभिचारिणी विवाहित स्त्री के साथ भी इसी 
प्रमाण व्यवहार करना - ये पांच ब्रह्मचर्याणत्रत के अभ्रतिचार हैं । 


परिग्रहपरिमारकश्रत के पांच भ्रतिचार 
वास्तुक्षेत्राष्टापदहिरिण्यधनधान्यदासदासोनाम्‌ । 
कुप्यस्य भेदयो रपि परिभारशातिक्रियाः पझुच ॥|१८७॥। 


प्रन्वयाथे: - [ वास्तुक्षेत्राष्टापद हि रण्यधनधान्यदासदासीनाम्‌] घर, 
भूमि, सोना, चांदी, धन,धान्य, दास, दासो श्रौर [ कुप्यस्य ] वस्त्रादि के 
| भेदयों | दोनों भेदों का [ भ्रषि |] भी [परिसाणातिक्रिया:] परिमाणा 
उल्लंघन करना [एते श्रपरिभ्रहब्नतस्य | ये भ्रपरिग्रहव्रत के [ पठ्च ] पांच 
श्रतिचार हैं । 


टीकाः- वास्तु क्षेत्र परिसाणातिक्रम:, भ्रष्टापव हि रण्यप रिसारा ति- 
क़म:, धनधान्यपरिमाणातिक्रमः, दासदासीपरिमारातिक्रम:, श्रपि कुप्यस्य 
भेदयो: परिमारणातिफ़्त: इति पञ्च परिप्रहपरिमाणद्रतस्य अभ्रतिचाराः 
सन्त! - १. घर श्र क्षेत्र का परिमाण बढा देना, २. सोनाचादी का 
परिमाण बढ़ा देना, २ गाय, भेस, घोड़ा, गेहूँ चना, श्रादि का परिमाण 
बढ़ा देना, ४. दासदासी का परिमाण बढ़ा देना, ५. कुप्य प्रर्थात्‌ गरम 
श्रौर सूती दोनों प्रकार के वस्त्रों का परिमाण बढ़ा देना; इसप्रकार ये 
पांच परिग्रहपरिमाणक्वत के ग्रतिचार हैं । 


दिग्त के पांच श्रतिचार 
ऊध्वेमधस्तात्तियंग्व्यतिक्रमाः क्षेत्रवृद्धि राधानम्‌ । 
स्मृत्यन्तरस्थ गदिता: पंचेति प्रथमशीलस्य ।।१८८।। 


अ्रन्वयार्थ:--[ ऊध्वेमधस्तात्तियंग््यतिकर॒मा: ] ऊपर, नीचे और 
समान भूमि की की हुई मर्यादा का उल्लंघन करना भ्र्थात्‌ जितना प्रमाण 
किया हो, उससे बाहर चले जाना, [क्षेत्रवद्धि:] परिमारा किये हुये क्षेत्र 
की लोभादिवश वृद्धि करना और | स्मृत्यन्तरस्थ] स्मृति के अलावा क्षेत्र 
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की मर्यादा [ आधानाम्‌ ] धारण करना श्रर्थात्‌ मर्यादा को भूल जाता 
[इति| इसप्रकार [ पञऊुच ] पांच अ्रतिचार [प्रधमशीलस्य | प्रम्म शील 
अर्थात्‌ दिग्वत के [गदिता: ] कहे गए हैं । 


टीका:--“ऊध्वे व्यतिक़म: अब्रधस्तात्‌ व्यतिक्रमः तियेक व्यत्क्रिम: 
क्षेत्रवद्धि: स्मृत्यन्तरस्प श्राधानसम्‌ इति पञु्च श्रतिचारा: प्रथमशोलस्य 
दिग्वतस्थ सन्ति! - १. मर्यादा की हुई ऊपर की दिशाश्रों का उल्लघन 
करना, (जैसे पत्रत पर चढ़नाया हवाई जहाज से झ्ाकाश में ऊपर 
उड़ना, २. मर्यादा की हुई नोचे की दिशाग्रों का उल्लंघन करना, (जंसे 
गहरे कुय में घुसना, समुद्र में डुबकी लगाना अथवा कोयला श्रादि की 
खान में उतरना) ३ मर्यादा की हुई तिर्यक््‌ बिशाझ्रों का उल्लघन करना, 
(जैसे गुफा इत्यादि में प्रवेश करना) ४. मर्यादा किये हुये क्षेत्र को बढ़ाना 
श्र्थात्‌ जो दिशाओं का प्रमाण किया था, उसे लोभ के वश से अधिक बढ़ा 
लेना, (यह अ्रतिचार प्रमाद या मोह से होता है) ५. परिमाण की हुई 
मर्यादा को भूलकर सीमा बढ़ा लेना - ये दिग्व्रत के पांच अतिचार हैं । 


वेशबत के पांच प्रतिचार 


प्रष्यस्य संप्रयो जनमानयनं शब्दरूपवि।नपातौ । 
क्षेपोषपि पुदूगलानां द्वितीयशोलस्य पंचति ॥॥१८६॥। 


भ्रन्वयार्थ: - | प्रेषस्य संप्रयोजनस्‌ | प्रमाण किये हुये क्षेत्र के बाहर 
दूसरे मनुष्य को भेजना, [ श्रानयन ] वहा से कोई वस्तु मगाना [ शब्दरूप- 
विनिपातों ] शब्द सुनाना, रूप दिखाकर इशारा करना और [ पुदृगलानां | 
कंकड़ श्रादि पृदगल [क्षेपोडषि ] भी फेंक्रना [इति ] इसप्रकार [फ्छ्च ] पांच 
झतिचार [द्वितीयशीलस्य ] दूसरे शील के श्रर्थात्‌ देशव्रत के कहे गए है। 


टीका:-- प्रेष्यस्थ संत्रयोजनम्‌ झानयन शब्दविनिपातौ पुदगलानां 
क्षेप: इति पडन्च भ्रतिचारा: द्वितोयशोलस्यथ सन्ति ।! - १. स्वयं तो मर्या- 
दित क्षेत्र के भ्रन्दर ही रहना, परन्तु नौकरचाकर को मर्यादा से बाहर भेज 
देना, २. भर्यादा से बाहर की कोई वस्तु मंगा लेना, ३. मर्यादा के बाहर 
शब्द करके बोल करके अ्रपनता काम करवाना, ४. मर्यादा के बाहर अपना 
रूप दिखाकर स्वार्थ साधन करना, ५. मर्यादा के बाहर कोई वस्तु इत्यादि 
फेककर अपना कार्य साध लेना - ये पांच देशव्रत के अतिचार हैं । 


ते 
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अनभंवण्डत्पागन्नत के पांच अतिचार 
कन्दर्प: कौत्कुच्यं भोगानर्थक्यमपि च मौखयंम्‌ । 
झसमोक्षिताधिकरणं तृतीयशोलस्यथ पंचेति ।।१६०१॥ 


अन्वयाथे:--[ कन्दर्प: ] काम के वचन बोलना, [कोत्कुच्य॑] भांड- 
रूप भ्रयोग्य कायचेष्टा करना, [भोगानर्थेक्यम्‌] भोगउपभोग के पदार्थों 
का अनर्थक्य, [मौक्ष्यंम] वाचालता [च] श्र [भ्रसमोक्षिताधिकररां | 
विच्वर किये बिना कार्य करना; [ हति ] इसप्रकार [तुृतीयशीलस्य | 
तीसरे शील श्रर्थात्‌ अनर्थंदण्डविरति ब्रत के [भ्रपि] भी [पञ्च | पांच 
अतिचार हैं । 


टीका:ः- 'कन्दप: कोल्कुच्य भोगानथथंक्यम्‌ मौखर्यम्‌ च भ्रसमीक्षि- 
ताधिकरणं इति तृतीय शोलस्य पञ्च भ्रतिचारा: सन्ति । - १. रागभाव 
से हास्य सहित भांड वचन बोलना, २. हास्य वचन सहित काय को 
कुचेष्टा करना, ३. प्रयोजन से बहुत अधिक भोगोपभोग सामग्री को एकत्र 
करना, ४. धृष्टता युक्त बोलना तथा लड़ाई.झंगड़ा करनेवाले वचन 
बोलता, ५. बिना प्रयोजन वचनकाय का व्यापार बढ़ाते जाना (अभ्रथवा 
बिना विचार किये निष्प्रयोजन काये करना) ये ही पांच श्रनर्थंदण्डत्याग- 
व्रत के भ्रतिचार हैं । 


सामायिक शिक्षान्षत के पांच श्रतिचार 
वचनसनः कायातां दुःप्रशिधानं त्वतादरश्चेव । 
स्मृत्यनुपस्थानयुता: पंचेति चतुर्थशी लस्थ ॥१६१॥। 


प्रन्वयाथ:--[ स्मृत्यनुपस्थानयुताः ] स्मृतिअनुपस्थान सहित 
[ बचनसन: कायानां ] वचन, मन और काय की [ दुःप्रशिधानं | खोटी 
प्रवृति [तु] भोर [ भ्रनादर: ] अनादर [इति] इसप्रकार [ चतुर्थेशीलस्य ] 
चौथे शील अर्थात्‌ सामायिकन्नत के [पञ्च ] पांच [एव ] ही भ्रतिचार हैं । 


टीका:--“बचनप्ररिधानं, मन:प्रशिधानं, कायप्रसियानं तु अनादर: 
थ स्म॒त्यनुपस्थानयुता: इति पड्च चतुथशोलस्य भ्रतिच्नारा: सन्ति' - 
१. वचन का दुरुपयोग करना भ्र्थात्‌ सामायिक करते समय मन्त्र का 
उच्चारण झ्रथवा सामायिक पाठ का उच्चारण ठोक न करना, २. मत 
का दुरुपयोग श्रर्थात्‌ मन में बुरी भावना उत्पन्न होना, मन में भ्रनेक 
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संकंल्पविकेल्प उठना, ३. काय का दुरुपयोग झ्र्थात्‌ सामामिक करते संगये 
हाथ-पैर हिलाना, ४. झनादर भ्र्थात्‌ श्रादरपूर्वक' तू करना, बेंगारे समक- 
कर उसे ज॑ंसेतंसे पूरी करने की इच्छा करमा, ५. स्मृत्यनुपस्थान श्रेथात . 
एकाग्रता न होने के कारण पाठ भूल जाना - ये सामायिक शिक्षात्रत के 
पांच अतिचार हैं । सामायिक में मन, वचन, और काय तीनों की एकाग्रता 
की अत्यन्त आवश्यकता है । इन तीनों को वश किये दिना सामाय्रिक हो 
ही नहीं सकती, परत: इन्हें श्रवश्य ही वश करना चाहिये । 


प्रोषधोपवास शिक्षात्रत के पांच झतिवार 


अनवेक्षिताप्रमाजितमावान संस्तरस्तथोत्सगग: । 
स्मृत्यनुपस्थानमनाद रश्वक पथ्चोपवासस्य ॥॥१६२॥। 


झ्रन्वयाथे: -[ श्नवे ललिता: माजितमादानं ] देखे बिना प्रथवा शुद्ध 
किये बिना किसी वस्तु का ग्रहण करना, [संस्तर:] चटाई आ्रादि बिस्तर 
लगाना [ तथा ] तथा [ उत्सर्ग: ] मलमूत्र का त्याग करना [ स्मृत्यनुप- 
स्थानम ] उपवास की विधि भूल जाना [च] झौर [ अनादर: |] अनादर - 
ये [उपवासस्य ] उपवास के [पञ्च | पांच अतिचार हैं । 


टीका:-- “१. प्रनवेक्षिताप्रमाजितसावानं २. श्रमवेक्षिताप्रसाजित- 
संत्तर: ३. भ्रनवेक्षिताप्रमाजित उत्सगं: ४. स्म॒त्यनुपस्थानम्‌ ५. श्रनादरश्च 
हति पऊच झ्लिचारा: उपकासस्य सन्ति ।! - १. बिना देखे ब्रथवा कोमल 
उपकरण के बिना पौंछे बंठना, सोना, या बिस्तर लगाना; ३. बिना देखे, 
बिना साफ किये भूमि पर मलमूत्र का त्याग करना; ४. उपवास में 
एकाप्रता न होना प्रथवा विधि भूल जाना शौर ५४५ तप व उपवास की 
विधि में झनादर ( उदासीनता ) करना (प्रथवा शीघ्र पूर्ण होने की 
झाकुलता रहना) - ये प्रोषधोपवास ब्रत के पांच प्रतिचार हैं । 


भोग-उपभोगपरिमाण शिक्षात्षत के पांच भ्रतिचार 
प्राहारो हि सचित्त: संचित्तमिभ स्ित्तसम्बन्ध. |... 
दुष्पक्योग्भमिषयोपि च पण्चासो धृष्ठशोलस्पय ॥३१६३।४ 


झन्वयाजे:--]| हि] निश्चय से [सचिलः भाहार:] संचित्त झाहार, 
[ सलिस मिश्र: ] सचितल भिश्र आहार, [ संचित सम्बन्ध: | सचित्त के 
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सम्बस्धवाला ध्ाहार, [ वृष्पक्यः ] दृष्पक्व. भ्राहार [ च श्रषि.] भौर 
[घिभिषव झाहार | भ्रभिषव आ्राहा र$ [ श्रसी ] ये [पडञ्च] पांच भतिवार 
[वष्ठशोलस्य ] छूट्ट शोल अर्थात्‌ भोगोपभोगपरिमाण क्र के हैं;। 


ेल्‍ “हि सचित्त: ग्राहार: सचित्तमिश्रः झाहा रः: सचित्तसम्बन्ध 
झाहार: च दुःपक्‍्व: झाहार: प्रभियवाहार: इति श्रमी पठ्च भ्रतिचारा 
बष्ठशीलस्य सन्ति ।! - १. निश्चय ही सचित्त - जीवसहित कच्चों हरी 
वस्तु का आहार करना, २. सचित्ताचित्त के मिश्रणवालीं वस्तु का भ्राहार 
करना, ३. हरी - सचित्त से ढाँकी हुई वस्तु का आहार लेना, ४. ऐसी 
वस्तु का झ्राहार करना जो भ्रग्नि पर भले प्रकार पकाई न गई हो अर्थात्‌ 
झधिक पक गई हो या कुछ कच्ची (भ्रधपकी ) रह गईं हो तथा ५. गरिष्ठ 
अर्थात कामोह्दीपक पुष्टकारक वस्तु का आहार करना * ये पांच भोगोप- 
भोगपरिमाणतक्रत के अतिचार हैं । 


भावाथ:--यद्यपि इस भोगोपभोगपरिमाशा शिक्षाक्त का पालक 
श्रावक अभी सचित्त का त्यागी नहों है, तो भी सचित्तत्याग' प्रतिमा के 
पालन के अभ्यास के लिये तथा खाद्य पदार्थों में श्रंधिक लालसा मिटाने के 
लिये ही उसे इन भ्रतिचारों. को टालना चाहिये । 


वेयावत्त - भ्रतिथिसंविभाग के पांच प्रतिघार 


परदातृव्यपदेश: सचित्तनिक्षेपतत्पिधाने च । 

कालस्यातिक्रमणं मात्सय्य चेत्यतिथिदाने ॥१६४।। 

झन्वयार्थ:--[ परदातृध्यपदेश: ] परदातृव्यपदेश, [सचित्तनिक्षेप- 
तत्पिधाने च ] सचित्तनिक्षेप श्लौर सचित्तपिधान, [- कालस्यातिक्रमरणं ] 


काल का अतिक्रम [ वे ] ओर [ माश्सय्यं] मात्सय [ इधि | इसप्रकार 
[भ्रतिथिदाने ] अतिथिसंविभागब्रत के पांच अतिचार हैं । 


टोका:--'झ्तिथिदाले परदातृब्यपदेशः श्तिथिदाने सचित्तनिक्षेप: 
झतिथिदाने सचित्तपिधानं झ्तिथिदाने कालस्य प्रतिक्रमणं च भ्रतिथिदाने 
मात्सय्यं इति पठ्च अतिचारा: वेयावत्तस्यथ सन्ति| - १. धर' का कार्य 


&8 दुग्घघुतादिक मिश्चित कामोत्पादक भाहार ॥ 
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श्रष्िक हीने के कारण अपने हाथ से झाहार ने देकर किसी दूसरे के हाथ से 
दिलवा देना, २. श्राहार की वस्तु को कमलघत्रादिक हरे पत्तों में रखना, 
३. आहार की वस्तु को उपरोक्त हरे हत्तों से ढाँकना, ४. मुनि ६६//०० शत 





की आहारचर्या के समय .घर पर न मिलना भ्रर्थात्‌ -भोजन के केले 
उललंघत करना, ५. दान देते समय . भादरभाव न होना अथवा अपने घर 
मुनिराज के भ्राहार की विधि न मिल सकने के कारण या शअश्रपमने घर 
मुनिराज के न भ्राने के. कारण यदि दूसरे श्रावक के मुनिराज का आहार- 
दान हो जाय तो उस श्रवक के प्रति दब रखना - ये भ्रतिचार भतिथि- 
संविभाग शिक्षात्रत के हैं । 


सललेखना के पांच अतिचार 


जीवितमरणाशंसे सुहृदतुराग: सुखानुबन्धश्च । 
सनिदान: पञचेते भवन्ति सल्लेखनाकाले ।॥१६५॥+ 


प्रन्वयार्थ:--[ जी वितमरस्थाशंसे | जीवन की आशंसा, मरणा की 
श्राशंसा, [ सुहृदनु राग: ] युहृद श्रर्थात्‌ मित्र के प्रति अनुराग, [सुखा 
नुबन्ध: ] सुख का अ्रनुबन्ध [च] झोर॑ [सनिदान:] निदान सहित [एसे] 
ये [ पञ्च | पांच अतिचार | सल्लेखनाकाले ] समाधिमरण के समय 
[श्रबान्ति ] होते हैं । ५ 


'टीका:--“जी क्तिशंसा मरणाशंसा सुहृदनुराग: सुखानुबन्ध: जल सनि- 
दान: इति एते पञ”"ुच सल्लेखनाकाले शझ्रतिचार: भवन्ति । - १, सल्लेखना 
घारण करने के बाद जीने की वांछा करना, किसी प्रकार मरण न हो 
ऐसी इच्छा करना, २. सललेखना धारण करने के बाद अधिक रोगवेदना 
हो रही हो, तो ऐसी इच्छा करना कि मेरा शीघ्र मरण हो जाय तो 
ग्रच्छा, ३. पूर्व के मित्रों का स्मरण करना कि ग्रमुक मित्र ब्रहत अच्छे 
थे भ्रौर मैं उनके साथ क्रीड़ादिक कार्य करता था, ४. पूर्व में जो सुखसाता 
को सामग्री भोगी थी उसे याद करना तथा बे भोग मुझे कब मिलेंगे ऐसा 
चिज़्तवन करना, ५. आगामी काल में भ्रच्छे-अ्च्छे भोगों की प्राप्ति की 
इच्छा करना - ये पाँच सल्लेखना के अ्रतिचार हैं । 


इसप्रकार ९ सम्यन्दशेब, ५ अशुव्नत, ३ गुणकब्रत, ४ शिक्षात्रत. भौर 
१ सल्लेखना - इन छोदह के सत्तर भतिघारों का वर्खन कर चुके, अतः 
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नैष्छिक श्रावक को इन सबका जहाँ तक जितना बन सके उतना यथार्शक्ति 
झतिचार रहित पालन करना चाहिये, तभी मनुष्यभव मिलना सार्थक है । 
उपरोक्त चौदह ब्रत तीनों प्रकार के श्रावक पालते हैं । १. पाक्षिक श्रावक 
सम्यन्द्शन का धारक होता है, वह सात व्यसनों का त्यागी और आठ 
मूलगुणों का पालक होता है। २. नेष्ठिक श्रावक ऊपर की बातों सहित 
आरह ब्रतों का पालन करता है, यह नैष्ठिक भश्रवस्था जीवन परययन्त रहती 
है । ३. साधकश्रावक, जब मरण का समय निकट श्रावे, तब वह नेष्ठिक 
श्रावक साधक अदस्था को प्राप्त हो सकता है। इसप्रकार जो मनुष्य इन 
तीनों भ्रवस्थाश्रों को प्राप्त करता है, वह श्रवश्य स्वर्ग को प्राप्त कर सकता 

है श्रौर परम्परा से मोक्ष प्राप्त कर लेता है - यही मोक्षप्राप्ति का 
क्रम है । 


ग्रतिचार के त्याग करने का फल 
इत्येतानतिचा रानपरानपि संप्रतक्‍र्य परिवज्य । 
सम्यक्त्ववश्नतशी ले रमले: पुरुषार्थ सिद्धि मेत्यचिरात्‌ ॥१६६।॥॥। 


अन्वयाथे: - [इति ] इसप्रकार गृहस्थ [एतान्‌ | इन पूर्वोक्त [श्रति 
चारान्‌ ] श्रतिवार ओर [ श्रपरान्‌ ] दूसरे दोषोत्पादक अतिक्रम, व्यतित्रम 
प्रादि का [ श्रपि ] भी [ संप्रतक्‍्य ] विचार करके [परिथज्य ] छोड़कर 
[ अमले: ] निर्मल [ सम्यक्त्यवश्नरतशीले: | सम्यक्त्व, व्रत और शील द्वारा 
| श्रचिरात्‌ ] भ्रल्प काल में हो [ पुरुबा्ध सद्धिम्‌ | पुरुष के प्रयोजन की 
सिद्धि [एति] पाते हैं । 


टोका:--'इति एतान्‌ झतिचारन्‌ श्रपि प्रपरान्‌ सम्प्रतक्य चर परि- 
बज्य भ्रमले: सम्यकक्‍त्ववश्तशीले: श्रचिरात्‌ पुरुषा सिद्धिम एति । - इस- 
प्रकार इन भ्रतिचारों तथा अन्य भी जो दोष हैं, उसे जो पुरुष भले प्रकार 
विचार करके छोड़ता है और निर्दोष सम्यग्दर्शन, ५ अणब्रत, ४ शिक्षाब्रत, 
गुणव्रत इन सभी ब्रतों के पालन द्वारा जीव शीघ्र ही मोक्ष को प्राप्त 
कर सकता है । 
भावार्थ:--पुरुष नाम प्रात्मा का है और भर्थ नाम मोक्ष का है । 
इसप्रकार (स्वाश्नय निश्चयशुद्धि सहित) ब्रतों के पालन से सम्यकचारित्र 
की प्राप्ति होती है और सम्यक्तचारित्र की प्राप्ति होने से शीघ्र ही मोक्ष 
प्राप्त हो जाता है। बिना तप के सम्यकचारित्र की प्राप्ति नहीं होती । 


सकलचा रित्र-व्याख्यान 


चारित्रान्तर्भावात्‌ तपोषि भोक्षाज़मागमे गवितम्‌ । 
अनिगृहितनिजबो ययेंस्तदपि निषब्यं समाहितस्वान्तें: १११६७॥। 


प्रन्वयार्थ:-- [ झागसे | जेन आगम में [चारिज्ान्तभवात्‌ ] चारित्र 
का भन्‍तवेत्ती होने से | तप: | तप को [ अ्रपि ] भी [सोक्षाड़न ] मोक्ष 
का अंग [ सदितस्‌ ] कहा गया है, श्रतः [ भ्रनिगृहितनिजवीयें: ] अपना 
पराक्रम न छुपानेवाले तथा [समाहितस्वान्तेः] सावधान चित्तवाले पुरुषों 
को [तदपषि] उस तप का भी [ निषेव्यसम ] सेवन करना योग्य है । 


टोका:--“चा रित्रान्तर्भावात्‌ तपः भ्पि प्रागसे सोक्षाडुस गदितस्‌ 
झत: एवं अनियृुहितनिजवोयें: समाहितस्वान्त: तदपि निर्षेव्य ।/ - सम्यक्‌ 
चारित्र में समाविष्ट हो जाने के कारण तप को तो ज॑नसिद्धान्त में मोक्ष 
का कारणा कहा गया है, परत: भ्रपनी शक्ति छिपाये बिना मन को वशीभूत 
करके उस तप का भो आचरण करना चाहिये । 


/“ भावा्थ:--तप एक प्रकार का व्यवहार चारित्र है। (भूतार्थ का 
ब्राश्नय करनेवाले को) व्यवहारचारित्र से निश्वयचारित्र को जो कि 
सम्पक्चा रित्र है, उसकी प्राप्ति होतो है भ्र्थात्‌ यह नियम है कि तपश्चरश 
बिता निश्चयसम्यकचा रित्र की प्राप्ति हातो ही नहीं, इसलिये भोक्ष के 
इच्छुक पुरुषों को अवश्य ( सर्वेज्न-बोतरागर कथित सम्यक ) तप घारण 
करना चाहिये । 


( नोद:--चा रित्र तो बीतरागता ही है और बह निज शुद्धात्मा के 
झाश्रय से ही श्रगट होता है; परन्तु वहाँ उस समय व्यवह्वारचरण कंसा 
होता है, उसे बताने के लिये उसे व्यवहारनय से कारण कहा है । राभ है, 
वह तो बाषक ही है; परन्तु उस मूमिका के योग्य. राम उस मुरास्थात का 
नाशक नहीं है, इतत़ा सम्बन्ध (सेल) बताने के लिये उपचार - व्यवहार 


25... 
शड्छ - 
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निरूपण की यह रीति है। राग करते-करते निश्चयचारित्र नहीं हो 
सकता, इसशप्रकार प्रथम से ही निस्सन्देह प्रतीति करनी चारिये ) 


बाह्य और प्रन्तरजड्भ के भेद से तप दो प्रकार का है । 


पहले बाह्य तपके भेद कहते हैं :-- « ' 
अग्रनशनमबमोदर्थ. विविक्तशय्यासनं रसत्याग: । 
कायकलेशो व॒त्ते: संख्या च निषेष्यसिति तपो बाह्मम्‌ ॥।१६८।। 


अन्वयार्थ:--[ श्रनशनं ] प्रनशन, [ श्रवसौदर्य | ऊनोदर, [ विविक्त- 
शय्यासनं | विविक्त शय्यासन, [रसत्याग:| रसपरित्याग, | कायक्लेश: 
कायक्लेश [च] भौर [वत्ते: संख्या] वृत्ति की संख्या [ इति | इसप्रकार 
(बाह्य तप: | बाह्मयतप का [निषेब्ध्‌ |] सेवन करता थोग्य है । ' 


टीकाः--“प्रमशन भ्रवमौदर्य विविक्तशब्यासनं रसत्याग: कायक्लेश 
सच बत्ते: संख्या बाह्य तपः इति' निर्षष्यम्‌ ।! - १. भ्रनशन तप -- अर्थात्‌ 
उपवास द्वारा चार प्रकार के आहार का त्याग करना । खाद्य (खाने की 
वस्तुयें ), स्वाद्य (ताम्बूल, सुपारी, इलायची भादि स्वाद लेने की वस्तुयें), 
लेहाय (चाटने की बस्तुयें), पेय (पीने की वस्तुयें) - इन सभी का त्याग 
करना भ्रतशन है । २. झवमौदये तप - श्र्थात्‌ एकासन करना, भूख से कम 
खाना, इन दोनों प्रकार के तप द्वारा कर्मो .की निर्जेरा होती है, ध्यान को 
प्राप्ति होती है, निद्रा मिटती है, सन्‍्तोष होता है, स्वाध्याय करने में मन 
लगता है तथा. दोष घठता है । रे. विधिक्त शय्यासन - जहाँ विजयी जीवों 
का संचार - आवायमन न हो, ऐसे एकास्त स्थान में रहना (इससे बाधघा> 
रहित . ब्रह्मचयें का पालन होता है भ्रौर ध्यानाध्ययन भी होता है ) 
४. रसत्याग - दूध, दही, धी,, शक्कर, तेल इन पांच रस का त्याग तथा 
नमक और हरी बस्लु्नों का भी त्याग क़रना रसत्याग कहलाता है। बद्यपि 
रस तो पांच ही हैं, तो भी इन्द्रिय संयम की श्रपेक्षा से ,सातों का त्याम 
करना चाहिये । इनके त्याग का क्रम नमक, हरीवस्तु, मिष्टवस्तु, धी, दूध, 
दही श्रौर' तेल - इसप्रकार है और यह रविवार के दिल से प्रारम्भ करना 
चाहिये । (इसमें परिणामों की शुद्धि के भ्रनुसोर इन्द्रियों का दमन होता 
है, निद्रा जीती जाती है, आलस्य मिटता है, स्वाध्यांथ - सुख की सिद्धि 
होती है) ५. कामक्लेश - शरीर को परिषह उत्पन्न करके पीड़ा. सह 
करना कायक्लेश है । इसके भ्रस्यास करने से अनेक कठोर उपस्तगे सहत़ 
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करते की. शक्ति बढ़ती है, शरीर के साथ ममत्वभब घटता है श्रौर राग 
का प्रभाष होता, है ।. ६. बृत्तिसंख्या - ,त्ति की मर्यादा .कर लेना, जैसे 
कि झाज। मुझे . ऐसा भोजन मिले,, तभी झ्ाहार करूँगा. अथवा इतने घंर 
भोजन के लिये-जाऊंगा, . इत्म्ादि प्रकार से नियम कर लेना । इसप्रकार ग्रे 
घट भेदरूप बाह्मतप का निहूफरशा किया । | 


प्रब अन्तंरज्भ तपों क+निरूपण करते हैं :--. - 
श्रन्तरंज़ः तप के छह मेद | 
विनयो. वेयावरत्त्यं. ' प्रायश्चित्त तथव चोत्समें: 
स्वाध्यायोःथ ध्यानं भवत्ति निेव्यं-तपोष्न्तरज़ मिति ।११६६९।। 


। 


प्रन्ययाथें:--[ विनय: ] विनय, [ वेयावत्त्यं ] वैयावत्त्य, [ प्राय- 
श्चित्त ] प्रायश्चित्त | तथब च ] झौर इसी प्रकार [ उत्सगें: | उत्सेंग, 
| स्वाध्याय: ] स्वाष्याय [ अ्रथ ] और [ध्यान] ध्यान [ इति ] इसतरह 
$ भ्रन्तरड्भम्‌ ] अन्त रज्ु [ तपः ] तप | नि्॑व्यं |] सेवन करने योग्य 
[नव्तति] है। ' 


टीका:--बिनय: बेयावत्त्यं प्रायश्चित्तत्र उत्सगं: तथेव स्वाध्याय 
ध्यान इति श्रन्तरज्भः तप: निषेव्यम्‌ । -. १. विनय--विनय ( श्रर्थात्‌ पूज्य 
में आादरभाव । पूज्यपना सम्यर्दर्शन, ज्ञान, चारित्र मे पाया जाता है 


झत:ः इन्हें अत्यन्त आ्रादरपूत्रक भ्रंगोकार करना चाहिये यहो वास्तविक 


विनय है ) विनय नामक अन्‍न्तरज्भ तप चार प्रकार का है। १. दर्शन 
विनय, २. ज्ञान विनय, ३: चारित्र विन्न और ४. उपचार वित्नय | 
१. दशन-विनय:--सम्यग्दर्श न. की प्राप्ति का उपाय करना,' सम्कदर्शन के 
'माहात्म्य का. प्रचार करना, सम्यदृष्टि जीवों की वृद्धि हो - ऐसा प्रयह्ल 
करना तथा अपना सम्प्र्श्शनः सदा निर्दोष रखना यह दर्शन-विमय है 
२. ज्ञान विनय ज्ञान को प्र/प्लि करता, ज्ञान का प्रचार करना, स्वाध्याय- 
शाला, विद्यालय खुलवानां विनय सहित शास्त्र बांटना देनां, शास्त्र 
बांचना - यह सभी ज्ञान विनय है। ३. चारिज्रविनय-चारित्र प्राप्त 
करना, चारित्र का उपदेश देना इत्यादि चारित्र विनय है। ४. उपचार 
विनय--रलनत्रय श्र्थात्‌ सम्यरंदशंनज्ञांचचारित्र के घारक घ॒र्मात्माओं का 
तथा भअन्य धर्मात्मा बन्घुओं का शारीरिक विनय करना । उनके झाने पर 
उठकर खड़ां हो जाना, नमस्कार क्रना, हाथ जोड़ना, चरस स्पर्श करना 


ब्ऊ 
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भ्रादि यह सब उपचारविनय है। तीर्थक्षेत्र की वन्दना भी उपचार विनय 
है, पूुजाभक्ति करना भी उपचार विनय है। रत्नत्रय कां प्राप्ति करना 
वही सच्चा विनय है। इसप्रकार विनय तप का वर्शान किया । (इससे 
मानकषाय मिटती है तथा ज्ञानादि गुणों की प्राप्ति होती है ।) 


२ वयावत्त्य:--प्रपने गुरु श्रादि पूज्यपुरुष श्राचायं, उपाध्याय, 
सर्वंसाधु, श्रजिका, श्रावक, श्राविका, त्यागो इत्यादि धर्मात्मा सज्जनों को 
सेवासुश्रणषा करना, कभी किसी ब्रतधारी को कोई रोग हो जाय तो शुद्ध 
प्रासुअ-श्रीक्रधि द्वारा उनका रोग दूर करना, जगलों में वसतिका, कुटी 

आदि बर्नवाना यह सब्र वयावृत्य ही है । 


३. प्रायश्वित्त:--प्रमाद से जो कुछ दोष लगा हो, उसको अपने 


५ “अगर के छासने प्रगट करना, उसकी आझ्राज्ञा प्रमाण उस दोष. को स्वीकार 


/ भेक्किक्ष्प में पुन: उसे न करने की भ्रतिज्ञा करना तथा उनके द्वारा 
श्रादेशित दण्ड को स्वीकार करके तदनुरूप श्राचरण करना प्रायश्चित्त 
भ्रन्तरज्भ तप है। इससे ब्रतचारित्र की शुद्धि होती है। (परिणामों को 
शल्य मिटती है तथा मानादि कषाय घटते है।) प्रायश्चित्त तप के नौ 
भेद हैं, १. प्रालोचन, २. प्रतिक्रमण, ३. झ्रालोचन-अतिक्रमण, ४. विवेक, 
५. व्युत्सगें, ६. तप, ७. छेद, ८. परिहार, €. उपस्थॉपना - ये नौ भेद हैं । 


४. उत्सगें:--शरीर में ममत्व का त्याग करना, अ्रन्तरद्ध परिग्रह 
क्रोधादि कषायों का त्याग करना, ससार की वस्तु को शभ्रपनों नहीं मानना, 
इत्यादि भ्रहद्भार-ममकार का त्याग करना । किसी को अपना सानना कि 
“यह है वहो मैं हु” श्रथवा किसी को ऐसा मानना अथवा “यह मेरा है, 
मैं इसका हूँ” इस प्रकार की अहद्भार शौर ममकार बुद्धि का (स्वसन्मुखता- 
रूप भेदज्ञान के द्वारा) त्याग करना उत्सगे नामक भन्तरज्भ तप है । 


५. स्वाष्याय: -- (अर्थात्‌ ज्ञानभावना में झआालस्य त करना ।) प्रथमा 
नुयोग, चरणानुयोग, करणानुयोग, तथा द्रब्यानुबोग इन चारों प्रकार के 
शास्त्रों का स्वाध्याय करना (जहाँ संशय हो शथवा श्रद्धान गाढ़ा करना हो, 
वहाँ दूसरे विशेष ज्ञानियों से पूछना । जिसका श्रद्धान दृढ़ हो, उसको बार-बार 
मन में अभ्यास रखना प्थवा चिन्तवन करना, पाठ को शुद्धतापूर्वक बार- 
बार पढ़ना, तथा घर्मार्थी धर्म के लोभों भव्य जीवों को धर्मोपदेश देना ) 
सीखना, सिखान।, विचारना, मनन करना इंत्यादि स्वाध्याय नामक तप 
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है। इसके द्वारा सम्यश्जञान की प्राप्ति होती है, भ्न्‍्य जीवों को सम्यरज्ञान 
का बोध होता है, परिणाम स्थिर रहता है, संसार से वैराग्य होंता हैं 

धर्म की वृद्धि होती हैं इत्यादि अमेक गुरा प्रयट होते हैं, भ्रतः स्वाध्याय 
करना चाहिये । 


६. ध्यान:--एकाग्रचित्त होकर समस्त भ्रारम्भ-परिय्रह से मुक्त 
होकर, पंचपरमेष्ठी और आत्मा का ध्यान करना, इसी को ध्यान कहते 
हैं । वहाँ प्रशस्त रागपूर्वक श्ररिहन्तादि के चिम्तवन में प्रवत्तेन करना . 
शुभध्यान है और केवल शुद्धात्मा में एकाग्र होना शुद्धष्यान है। आझातें- 
ध्यान, रौद्रध्यान, धर्मध्यान और शुक्लध्यान के भेद से ध्यात चार प्रकार 
का है। उनमें झ्ात्तध्यान भ्रौर रौद्रध्यान तो संप्तार के कारण हैं तथा 
धमंध्यान और शुक्लध्यान मोक्ष के काररा हैं । 


ध्यान के सामान्यतया तीन भेद हो सकते हैं - झशुभध्यान, शुभध्यान, 
और शुद्धध्यान । इनमें भ्रात्तध्यान भौर रौद्रध्यान ये दोनों भ्रशुभध्यान हैं, 
धमंध्यान शुद्धता युक्त शुभध्यान है तथा शुक्लध्यान शुद्धध्यान है, इसलिये 
मोक्षार्थी जीवों को धर्मध्यान भर शुक्लध्यान अवश्य भ्रपताना चाहिये । 
ध्यान के अ्रवलम्बनरूप से पिन्डस्थ, पदस्थ, रूपस्थ और रूपातीत ये चार 
भेद हैं। इनका विशेष वर्णान ज्ञानाखंव ग्रन्थ से ज्ञात करना चाहिये, यहाँ 
लिखने से बहुत विस्तार हो जायेगा । 


भावाय:--ध्यान तप से चारित्रभाव सम्पूर्णाता को प्राप्त होता है, 
मन वशोभूत होता है, अनाकुलता होने से परमानन्द होता है ॥ इसप्रकार 
छह भेद युक्त श्रन्तरंग तप सेवन करने योग्य है । यह तप मन के झाधीन 
है, इसी लिये इसे श्रन्तरंग तप कहते हैं; भ्रतः इसका निरन्तर सेवन करना 
योग्य है। यहाँ यह बात भी जान लेना भ्रत्यावश्यक है कि बाह्यवप और 
प्रन्तरंग तप में क्‍या श्रन्तर है ? बाह्मतप में केवल बांह्मपदार्थ तथा शरीर 
की क्रिया ही प्रधान कारण है और पअन्तरंग तप में झ्रात्मीय भाव 
तथा मन का अभ्वलम्बन हीं प्रधान कारंण पड़ता है । मग्नि सोने को शुद्ध 
बनाती है, वेसे ही यह दोनों प्रकार के तप झात्मा को शुद्ध बनाते हैं 
कारण कि तप के बिना चारित्र नहीं होता और चारित्र के बिना कर्मों की 
निरजरा नहीं होती, श्रतः दोनों प्रकार के तपों का आचरख झवश्य 
करना चाहिये। यहाँ तक गृहस्थ के ब्रतों का वर्सन हुआ । तत्पश्चात्‌ 
श्री अमृतचंन्द्रस्वासी मुर्नियों के चारित्र का वश्शेत करते हैं। भुनिषद 
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धारण किए बिना मोक्ष की प्राप्ति कभो नहीं होती इसलिए मोक्षार्थी 
भव्यात्माओं को जहाँ तक बन सके, वहाँ तक समस्त आरम्भपरियग्रह का 
त्याग करके मुनिपद घारण कर, श्रष्टकर्मों को क्षय करके मुक्ति लक्ष्मी 
की प्राप्ति करनी चाहिये । 


सुनिव्रत धाररप करने का उपदेश 


जिनपुद्भवप्रवच ने सुनीश्वराणां यदृक्तमाचरराम्‌ । 
सुनिरूप्य निजां षदवों शक्ति च निषेब्यमेतदषि ॥॥२००।। 


झ्रन्वायाथे: -[ जिमपुझुतप्रबचने] जिनेश्वर के सिद्धान्त में [ मुनी- 
श्वराणाम्‌ ] मुनीश्वर अर्थात्‌ सकलब्रतधारियों का [यत्‌] जो [श्राचरणम ] 
झाचरण [उत्तम] कहा है, [एतत] यह [भ्रपि] भो गृहस्थों को [निजा ] 
अपने [| पदयों ] पद [ थे | भधौर | शक्ति ] शक्ति को [ सुनिरुष्य ] 
भलेप्रकार विचार करके [ निेव्यम | सेवन करना योग्य है । 


टीका: - जितपुद्भवप्रवचने सुनोश्वरारां यत्‌ श्राचरणं उक्त एतत्‌ 
भ्रपि निजां पदवीं सुनिरूप्य शक्ति च सुनिरूप्य निषव्यम्‌ । - भरहेन्त 
भगवान्‌ तथा गणाधरादि कथित जिनशास्त्रों में जो मुनिमहात्माश्रों का 
सर्वेदेश त्यागरूप श्रावरण कहा है, वह झाचरण गृहस्थ को अपने पद की 
योग्यता और अपनी शक्ति को देखकर अवश्य ग्रहण करना चाहिये। 


( भावार्थ:--जंसे मुनिराज मोक्षमार्ग को स्वदेश प्राप्त हुए हैं, बसे 
ही श्रावक भी मोक्षमार्ग में _कदेश प्रवर्तन करता है, इसलिये शास्त्र में 
जैसा-जेसा प्राचरण - क्रियाकाण्ड मुनियों का कहा है. वसा ही श्रावक 
को भो अंगीकार करना चाहिये, परन्तु अपनी पदवों और शक्ति विचार 
कर जेंसी प्रतिमा का धारक हो तदनुसार ही यथाबोग्य श्राचरण करना 
योग्य है। ) जहाँ तक बन सके, त्रहाँ तक प्रत्येक आत्मकल्याणार्थी को 
मुनिपद को स्वीकार करके अपनी भ्रात्मा का कल्याण करना चाहिये। 
यदि वह किसी भी तरह सर्वेदेशब्रत का पूर्णोरूपेण पालन न कर सके, तो 
जद अणृत्रत का पालन करना चाहिये पश्चात्‌ महात्रत धारण करना 
चाहिये । 


[ श्रब जो मुनोश्वरों का आचरण श्रावक को भी यथायोग्य अंगी- 
कार करने के लिये कहा गया है, उसका वर्णन करते हैं । 
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इदमावश्यकषट्क॑ समतास्तववन्दनाप्रतिक्रमराम्‌ । 
प्रत्याख्यानं ब्रपुषो व्युत्सगंश्वेति कत्तंव्यम ॥॥२०१॥। 


. भ्रन्वयाथे:--[ ससतास्तववन्दनाप्रतिक्रमशणम्‌ ] समता, स्तबन, 
बन्दना, प्रतिक्रमणण [ प्रत्याल्यानं ] प्रत्यास्यान [ चु ] और [ चपुथों 
व्युत्सगं: | कायोत्सर्ग [इति | इसप्रकार [इृदस | यह [झ्रावश्यक घटक | 
छह आ्रावश्यक [ कत्तंव्यम ] करना चाहिये । 


टोकाः 'समता-स्तव-वन्दना-प्र तिक़मरां प्रत्याख्यानं बपुषों ध्युत्सग: 
इति इद श्रावश्यकघट्क ।' - १. समता--समस्त जीवों पर समताभाव 
रखना (अर्थात्‌ लाभ-अ्रलाभ, सुख-दुःख, जीवन-मरण में हषे-विषाद न करके 
समभाव रखना ) अथवा सामायिक करना । 


सर्व जीव हैं ज्ञानमय ऐसा जो समभाव। 
वह सामायिक्र जिन कहें प्रगट करत समवपार ॥॥ 
-योगसार दोहा न॑ €&€ 


२. स्तव--श्री भगवान भ्रहेन्तदेव, तीर्थंकर भगवान के गुणों का 
कीतेन करना भ्र्थात्‌ स्तुति करना । यह स्तब व्यवहारस्तव और निश्चय- 
स्तव के भेद से दो प्रकार का होता है । 


३. वन्दना--पंच परमेष्ठी को प्रत्यक्ष भ्रथवा परोक्षरूप से साष्टांग 
नमस्कार करना । 


४. प्रतिक्रमस्थ-- भपने किये हुए दोषों का पश्चात्ताप करना प्र्थात्‌ 
अपने से कोई दोष या भूल हो जाय तो उसे अपने गुरु के समक्ष प्रगंट 
करके उस भूल को स्वीकार कर लेना यही प्रतिकमण है । 


५. प्रत्याव्यान-- ( आगामी आंख्रव का विरोध ) जो रत्नत्रय में 
विध्न उत्पन्न. करनेवाले हैं, उन्हें मम, वचन झौर काय से स्रेकना भौर 
उनका त्याग करना प्रत्याख्यान कहलाता है । यह प्रत्यास्यान १. प्रखण्डित, 
२. साकार, ३. निराकार, ४. परिमान, ४. इतरत्‌, ६. बर्तनीपात, 
७. सहेतुक इत्यादि भेद से दस प्रकार-का है । 
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६ व्युस्सग --शरीर का ममत्व छोड़कर विशेष प्रकार के प्रांसन 
पूर्वक ध्यान करना, यह व्युत्स्ग नाम का आवश्यक है । 

भआवा्:--इसप्रकार यह छह झावश्यकों का वर्सत किया । मुनि 
तथा श्रावक दोनों को इनका पालन प्रतिदिन अवश्य ही करना चाहिये, 
इसोलिये इन्हें ग्रावश्यक कहा गया है; प्रतः मुनियों कों उसका पालन 
सर्वदेश करना चाहिये श्नौर श्रावकों को अपनो योग्यतानुसार एकदेश करना 
चाहिये । 

तीन गुप्तियों का वर्णन 
सम्यर्दण्डो वपुष्: सम्यग्दण्डस्तथा जे बचनस्य । 


भनसः सम्यग्दण्डो गुप्तीनां त्रितयममवगस्थस्‌ ॥२०२॥ 


प्रस्ववा्थ:--[ बपुथ: ] शरोर को [ सम्यर्दण्ड. ] भले प्रकार - 
शास्त्रोक्त विधि से वश करना, [ तथा ] तथा [ बचनस्थ ] वचन का 
[ सम्यर्दण्ड: ] भले प्रकार भ्रवरोध करना [ थे ] और | सनसः ] मन का 
[ सम्यरदण्ड: | सम्यक्रूप से विरोध करना इसप्रकार [गुप्तोनां त्रितयम ] 
तोन गुप्तियों को [ भ्रवगम्यम्‌] जानना चाहिये । 


टीका:--'बपुष: सम्यरदण्ड: तथा वचनस्य सम्यग्दण्ड:ः कञ् मन: 
सम्यपदण्ड: इति गुप्तीनां जितयं अ्वगम्यम्‌' - शरीर को वश करना, वचन 
को वश करना भ्रौर मन को वश करना ये तीन गुप्ति जानना चाहिये । 


भावार्थ: -यगुप्ति का अर्थ गोपना अथवा छिपाना है। जैसे कि मन 
की क्रिया रोकना श्रर्थात्‌ मन की चञज्वलता रोककर एकाग्रता कर लेना 
मनोगु.प्त है । वचन का न बोलना श्रर्थात्‌ मौन घारण करना वचनगुप्ति 
है। शरीर की क्रिया रोकना - निश्वल हो जाना कायगुप्सि है। इन 
तीनों गुप्तियों से मनोगुप्ति का पालन करना भति कठिन है । जहाँ तीनों 
गुप्ति हो जाती हैं, वहाँ श्रात्मध्यान होता है। 

पाँच समिति 
सम्यर्गमनागमन सम्यर्भाषा तथंषणा सम्यक । 


सम्यप्प्रहनिक्षेपो व्युत्स्गं: सम्यगिति समिति: ॥॥२०३॥। 


अन्वयार्थ:--| सम्य्गमन.गसन ] सावधानी से देख-भालकर गमन 
भर झ्रागमन [ सम्यस्भाषा] उत्तम हिंतमितरूप वचन, [सम्यक एथसा ] 
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दो यत्वपूर्वक क्षेपण करना, [तथा ] भौर [ सम्यग्ब्युत्सग:] प्रासुक भूमि 
कर मलमूत्रादि का त्याग करना-[इति] इसप्रकार ये पाँच [सर्निति:] 
समिति हैं । 


'सम्यस्यभनागसभं सम्यरभावा तथा सम्यक एधरा जल सस्पग्गह- 
निक्षेप: सम्यक्‌ व्युत्सगं: इति (पंठख) समिति: । - १. ईर्धाससिति--- 
सुनिराज दिन के समय में ही सूर्योदय के दो घड़ी बाद जबं सूर्य की किररों 
स्पष्ट हो जावें झौर मार्ग ब्रासुक हो जाय, तब यत्नाचारपूर्वक चार हाथ 
प्रमाण भूमि स्थूल इष्टि से देखकर गमनाग्रमन करें तथा पेंरों को देख-देख 
कर रखें । ( जब मार्गपर घोड़ायाड़ी, पथिक आदि चलने लगते हैं, तब 
वह सहज ही प्रासुक हो जाता है। ) 


२. भाषासमित्ति-हितमित .भौर अभ्रसमन्देहरूप बचन बोलना कि 
जिससे सुननेवाले किसी भी प्राणी को दु:ख न'ज्डोी । 


३. एपराासबिति--छियालीस दोष, बत्तीस अन्तराय टालकर उत्तम 
कुलीन श्रावक के घर आझआाचारसहित विधिपूर्वक दिन में एकबार शुद्ध प्रासुक. 
आहार लेना । 


४. झादाननिक्षेपएाससिति- यत्नाचारपूर्वक. देखकर संमालकर 
पुस्तक, पींछी, कमण्डलादि उठाना तथा रखना । 


५. प्रतिष्दापनाससिति-यत्नपूवेक इष्टि से देखकर और पींछी से 
पोंछकर मल-मृत्र-कफ इत्यादि नवद्वार के मल प्रासुक ( निर्जीव ) भूमिपर 
त्याग करना । जल में, गीली भूमि में, हरो घास में मल त्याग नहीं करना 
तथा लोगों के आने-जाने के मार्ग से दूर जाकर निर्दोष भूमि में मल क्षेपण 
करना. इसप्रकार समितियों का बरपन किया । ये पाँचों समितियाँ गुप्तियों 
के पालन में सहायक होती हैं । उपरोक्त प्रकार से इनका पालन तो मुनि- 
महाराज हो करते हैं, फिर भे जितना बन सके उत्तना श्रावक को भी 
इनका पालन करता चाहिये । श्रावक को भो देख-भालकर चलना चाहिए, 
संक्षिप्त और हितकारी वचन बोलना चाहिए, शुद्ध प्रासुक भाहार लेता 
चाहिये, सभी वस्तुयें देख-भालकर उठाना-रखना चाहिये श्लौर जीवरहित 
स्थान में ही मलमृत्रादि विसजेन करना चाहिये। इसी प्रकार यथाशक्ति 
इन सबका श्रावकों को पालन करना चाहिये। 


१७४] [पुरुषार्थसिद्ध्युपाय 
दश घर्म 


धर्म: सेव्य: क्षान्तिमृ दुत्वमृजुताच शोचमथ सत्यम्‌ । शा 
आाकिश्चन्य ब्रह्य त्यागश्च तपशच संयमसश्चेति 4॥२०४(॥ 


प्रन्वयार्थे - [क्षान्ति] क्षमा, [मदुत्यं] मार्दव, [ ऋजुता | सरलता 
प्रर्थात भ्राज॑व [शौचम्‌ ] शौ्र [ श्रथ ] पश्चात्‌ [सत्यम्‌ ] सत्य, [चञ्ञ ] 
तथा [श्राकिस्चन्य ] ग्राकिउ्चन्य, [ब्रह्म | ब्रह्मचर्य, [च] ओर [व्याग: ] 
त्याग, [च] भ्ौर [तप:] तप [च] झोर [संयमः | संयम - [इति] इस- 
प्रकार [धर्म:] दश प्रकार का धर्म [सेव्य. | सेवन करना योग्य है । 


टीका:-- क्षान्ति: मदुत्वं ऋजुता च शौचम्‌ श्रथ सत्यम श्राकिट्चन्य 

ब्रह्म च त्यागः च तप. च संयम: इति धर्म: सेव्यः ।' - १. क्रोध का त्याग 
करके क्षमा धारण करना उत्तम क्षम्ता नाम का पहला धर्म है। २. मान 
कषाय का त्याग करके कोमलता धारणा करना उत्तम मार्दव नाम का 
दूसरा धर्म है। ३. मायाचार का ( कपट का ) त्याग करके सरलता 
धारण करना उत्तम झ्राजंव नाम का तीसरा धर्म है। ४. लोभ का त्याग 
करके समन्‍्तोष धारण करना शौच नाम का चौथा धर्म है। शौच का अर्थ 
शुद्धि है । यह शुद्धि दो प्रकार की है - बाह्यमशुद्धि, अन्तरज्भ शुद्धि । स्‍्नानादि 
से शरीर को पवित्र रखना बाह्यशुद्धि है श्लौर लोभ कषाय का त्याग 
करना ग्रन्तरंगशुद्धि है। इन दोनों प्रकार की शुद्धि ही शौचधम है । यहाँ 
एक विचार योग्य बात यह है कि ये दोनों प्रकार की शुद्धियाँ गृहस्थ 
श्रावक की अपेक्षा से ही है, मुनि की अपेक्षासे नहीं हैं; कारण कि मुनि- 
महाराज के तो अन्तरज् शुद्धि की ही मुख्यता है । ५. दूसरे को दुख उत्पन्न 
करनेवाला, निन्दनीय कपटी वचन नही बोलना सत्य कहलाता है और 
यही पाचवां उत्तमसत्य धर्म है। ६. पचेन्द्रिय के विषयों को तथा मन के 
विषय को रोकना और छह काय के जीवो की हिसा न करना उसी को 
संयम कहते हैं । त्रतों को घारण करने से, समितियों का पालन करने से, 
कषायों का निग्रह करने से और मनवचनकाय को वज्ञ में रखने से इस 
सयम का पालन होता है, यही छठवा उत्तम संयमध् है । ७. जिसतरह 
सोने का मेल दूर करने के लिये अग्नि को ताव दिया जाता है, उसी तरह 
झ्रात्मा के साथ लगे हुए कर्मों को दूर करने के लिये ( सर्वज्ञ-बीतराग 

कथित ) तप किया जाता है। यह तप बारह प्रकार का है। इच्छा 

निरोध -तप:'-- इच्छा का विरोध करना ही तप है, यह सातवां उत्तम 
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तपधम है । ( इत बारह तपों में स्वाश्रय के बलद्वारा जितनी परिणामों 
की शुद्धि है, वह तो निर्जरा के कारणरूप निश्चय तप है और उसी समय 
हेयबुद्धि सहित ब्रत-तपादि के शुभ विकल्‍्पः- राय है, उतना व्यवहार - 
उपचार तप है ऐसा सर्वत्र समझना चाहिये। ) ८. लोक में तो भाहार, 
ग्रौषध, म्रभय शोर ज्ञानदान देने को त्यागघर्म कहते हैं; परन्तु यह त्याग 
वास्तविक सच्चा त्याग नहीं है। ( त्रैकालिक भ्रकषाय ज्ञायकस्वभाव के 
झाश्रय द्वारा वीतराग-विज्ञानरख्प शान्ति की उत्पस्ति होना, उत्तने अंश में 
कषाय की उत्पत्ति न होना वही ) क्रोधादि कषायों का त्याग करना है, 
वही सच्चा त्याग है; इसलिये यद्यपि मुनिराज प्रत्यक्षरूप से कोई दान 
नहीं करते, तो भी वास्तव में कषायों का त्याग करने के कारण वे ही सच्चे 
दानी हैं भ्ौर जिस समय जिस जीव के लोभकथाय का त्याग हो गया, 
उसके बाह्य पदार्थों का तो त्याग हो ही गया, क्योंकि लोभकषाय छोड़े बिना 
बाह्य वस्तुओं का त्याग नहीं द्वोता, इसलिये यह सिद्ध हुआ कि ( तत्त्वशञान 
के बल से) लोभादि कषायों का त्याग करना ही सच्चा उत्तम त्याग है श्ौर 
वही दान है। €. ममत्वबुद्धि का त्याग करना आकिज्चन्य धर्म है। 
चौहद प्रकार के अंतरंग परिग्रह तथा दशप्रकार के बाह्य परिग्रह - इन 
दोनों प्रकार के परिग्रहों का त्याग कर देना ही उत्तम झाकिचन्य धर्म 
'है। १०. संसार के सर्वे पदार्थों से मन की वृत्ति हटाकर केवल एक 
आत्मा में ही लीन करना धघर्थात्‌ ब्रह्म में तल्‍लीन होना उत्तम ब्रहमचय 
है । यह दशा तभी हो सकती है कि जब आत्मा पंचेन्द्रिय के विषयों 
को रोकने में समर्थ हो, विशवेषत:ः स्पशंनेन्द्रिय के विषय अर्थात्‌ कामवासना 
को जीतने में समर्थ हो जाय और उस कामवासना का त्याग तभी हो 
सकता है, जब स्त्रो मात्र का त्यागी हो जाय भर्थात्‌ संसार की स्त्री मात्र 
का मनवचनकाय से त्याग करे, परन्तु ऐसा त्याग तो केवल एक मुनि- 
महाराज ही कर सकते हैं; श्रावक तो एकदेश त्याग कर सकता है श्र्थात्‌ 
स्वस्त्री में सन्‍्तोष रखकर अपनी स्त्री के अलावा संसार की शेष समस्त 
स्त्रियों को माता, भगिनी अ्रथवा पुत्री समान जानना यही एकदेश ब्रह्म- 
चये का पालन है । 


भावार्थ:--इसप्रकार यह दशलक्षणाघर्म का वंणोेंन किया। इन 
धर्मों का पालन करना प्रत्येक प्राणी का मुख्य कत्तेंब्य है, कारण किये ही 
दशधर्म मोक्षमार्ग का साधन करने के लिये मुख्य काररा हैं । 


१७६] [पुरुषाथसिदुष्युपाय 


बारह भावनाओ्रों का निरूपरत 


ल्४ 


भ्रश्न बमशरसामेकत्वसन्यताशशौोचमाखबों जन्म; । 
लोकवृबबोधिसंवरनिर्जरा: सततमनुप्रेक्या: ॥२०५॥। 


इन्वयार्थ:--[ भ्रप्त, बम ] अध्र व, [ भ्रशरणस ] मशररणा [एकत्वस] 
एकत्व, [ अम्यता ] अन्यत्व, [ श्रशोचम्‌ ] भ्रशुचि, [ झआाखवः ] श्राल़व, 
[ जन्मः,] संसार, [ लोकवृषबो धिसंवरनि्जे रा: ] लोक, धर्म, बोधिदुर्लेम, 
संवर भौर निर्जरा इन बारह भावनाझों का [ सततम्‌ ] निरन्तर [ अचु- 
थ्रं्या:] बारबार चिन्तवत और मनन करना चाहिये । 


टीका:--भ्रधश्नू व॑ झशररां जन्म एकत्व भ्रन्यता अशौ्च श्रास्रव: 
'संवर: निजेरा लोकबोधि वष ( इति द्वादेश भनुप्र क्षा:) सततं भाव- 
नीया: ।' - १. भ्रनित्य भावना -- संसार कीं समस्त वस्तुयें शरीर, भोगादि 
सभी अनित्य - नाशवान है, आत्मा नित्य है, ध्रूव है, इसलिये श्रप्न व 
वस्तु से प्रीति छोड़कर ध्र्‌व स्ववस्तु में चित्त लगाना इसीको अनित्य 
भावना कहते हैं । 


२. भ्रशररभावना - इस जगत में कोई किसीका शरण नहीं है, 
सभी प्राणी काल के आधोन हैं, काल से बचानेवाला कोई नहीं है । 
व्यवहारनय से चार शररा हैं - अहेँन्त का शरण, सिद्ध का शरण, साधु का 
शरण झौर जनधर्मका शरणा, परन्तु वास्तव में निश्चयनय से केवल अपना 
ग्रात्मा ही शरण है, अन्य कोई नहीं । ऐसा (स्वसन्मुखता सहित) विचार 
निरन्तर करना - यह दूसरी अ्शरण भावना है । 


३. संसार भावना- ससार बहुत दु खरूप है, चारों गतियों में कहीं 
भी सुख नहीं है। नरकगति में तो प्रगटरूप छैदन, ताड़न, तापन, शूला- 
रोपण आदि अनेक दुःख हैं और तिर्यचगति में भूख, प्यास, भ्रतिमार 
लादना इत्यादि दुःख है, मनुष्यगति में भी अनेक चिन्तायें, बहुत खेद इत्यादि 
ग्रनेक दुःख हैं, देवगति में भी विषयवासना है, बड़े देवों की बड़ी ऋद्धि 
देखकर छोटे देव व्याकुल होते हैं, देवों की श्रायु दीघे तथा देवांगनाश्रों की 
झायु अल्प होने से उनके वियोग में देवों को श्रवश्य दुःख होता है, मृत्यु के 
पूर्व छह महीने से गले की माला मुरभाने लगती है, तबसे उस देव को 
महामोह॒वश शत्यन्त खेद और दुःख होता है, इत्यादि प्रकार से देवगति में 
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भी बहुत दुःख हैं। सुख तो एक माज्र पंच्रमगति भर्थात्‌ मोक्ष में है ( वहाँ . 
निज प्रात्मा से ही उत्पन्न भौर भ्रक्षय ऐसा शअननन्‍्तानन्त कालतक पूर्स 
झानन्दमय झतीन्द्रिय सुख है ) भ्रतः प्राणीमात्र को चतुरगेतिरूप संसार से 
उदासीन होकर पंचमगति के प्राप्त करने का उपाय करना चाहिये । ऐसा 
सदैव चिन्लबन करते रहना, वही तीसरी संसार मावना है । 


४. एकत्थ सावना--यह भात्मा सदा अकेला ही है, जन्म में तथा 
मरणा में सदा प्केल! है, इसका कोई सद्भी-साथी नहीं है । यह सुख भोगने 
में अ्रकेला, संसार भ्रमण करने में प्रकेला, मोक्ष प्राप्त करने भें भ्रकेला, 
इसप्रकार यह भ्रात्मा त्रिकाल अकेला ही है, इसका कोई साथी नहीं है - 
इसप्रकार निरन्तर विचार करना एकत्व भावना है | 


५. धन्यत्व भावना-- संसार के जितने भी पदार्थ हैं, वे सब जुदे-जुदे 
हैं, कोई पदार्थ किसी दूसरे पदार्थ में मिला हुआ नहीं है /मिला हुआ नहीं था 
औझऔर कभी मिलेगा भो नहीं) मन-वचन-काय यह सभी भ्रात्मा से भिन्न हैं। 
जब यह शरीर, मन भौर वचन भी भात्मा से भिन्न हैं, तो यह प्रगटरूप 
से भिन्न घर, मकान वगेरह एक कंसे हो सकते हैं ? ( भ्रतः शरीरादि से 
निर्मोही बनकर, परभावों से श्रपना भिन्नत्व जानकर आपकमें ही लीन होना 
योग्य है ) इसप्रकार वस्तुस्वरूप जानकर बार-बार चिन्तवन करता.अन्यत्व 
भावना है । 


६. झशुचि भावना-- यह शरीर सर्देव नवद्वार से बहते हुए मल-मृत्र 
का खजाना महा अ्रशुचिरूप है झौर झ्रात्मा ज्ञानमय भहा पविन्न है, तो 
झ्रात्मा का शरीरादिसे सम्बन्ध किसप्रकार हो सकता है ? इसतरह बार- 
बार चिन्तवन करना भअ्रशुत्रि भावना है । 


७. आख्रव भावना-४५ मिथ्यात्व, १२ अविरति, २५ कषाय, १५ 
योग ये श्राख़व के ५७ भेद हैं, उनके द्वारा यह जीव हमेशा कर्मों का प्रास्नव 
किया करता है। शुद्ध भावरूप संवर के द्वारा जब तक उन भावों का 
त्याग नं हो, तब तक यह जीव संसार से छूट नहीं सकता भ्र्थात्‌ जीव को 
यह भ्राखव ही दुःखदायक है, ऐसा ( स्वसन्मुखता सहित ) बारम्बार 
चिन्तवन करना, उसे झाखव भावना कहते हैं । 


८. संबर भावला-- (स्वसन्मुखतारूप शुद्धि के द्वारा ही ) कर्मों के भाग- 
मन को रोकना ही संवर है । यही: संसार से छुड़ानेवाला झोर मोक्ष ले जाते- 
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हर! सकता, अ्रत मंक्षार्थ 
दिशििजानपाश कुशइिक त फ़्जी कि) # एफ हफड़ फिकी गए ड्रेकि कह 
9 एही, शीट हा हरा 5 शक क्र (््ठा अंग हैं एशिया की: 
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कप, वा किसी के री दर आरि 558 भी का 
प्रीकीरशी में इसकी: प्रनरनन्‍्त॑- पे कॉकाश है, वह पट द्रव्याद्मक प 
अ्रघोलोक में तो सातवें नरक के नीचे एक राजू पर्यन्त स्थावर ही हैं 
ऋहुपक़ि प्रहीं हैए कथा पिध्राउह राज में? चात्त-नल्काहैं, त्वेछ़रें फहनेवाले 
नर मह्ीक:ली5है ॥हमाकरकों केस्फर्परः अवानत्रा्पी त्थाउव्यन्तारादिक हैंफ़ 
यहा श्र फुलेकडकी' सौक्षिष्तएरकिता क्ताईमनी श्रदोजोकः मे सक्षक्स्पावार त्तोः 
सवंत्र हैं तथा बादरस्थावर किसी के ऋषाए से हैं ए. भसः जी ब्रों प्रें।नि त केर 
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' पहली तरफ का और श्रन्त का मरासमुद्र सारा इनमें है। शेष श्र 
क्षैमद्राब्फ' पेक्तका नहाहुप। जन वश कक्ष लक्शो दि 
श्र स्तपूल्मर्त्त ए इर्नाताकरी सदर के है: अन्य स्थीब में कही 
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तक कहा आय । मंध्य छ/स्कक स्पा लय जड़ 
ऊचा है। दा लिवदक आम ०3207 से लेकर तौसौ योजन तक 
हैं। अछलाकि की अपर स्वत लॉीप्हे  धहाहोलहस्‍वन, स्लवग्रेकियक, नव. 
हर दिन नलिहा है जिध प्रवेत के नवत्मु दिश भी रेफर 
है न हैं सकती सह्चासाश हैं (० संव्गेल्हॉम मे। शशतवकि की 
लेधा पीधि त्थानर ही है।फ्य अर्सजीवि'तही हैं ।'दवाकुत्तरमकेलआध्य सैवॉर्य' 
है 5 सिसरकीधिभान सारा गे भ्राशम्कोईद्सिश  स्थानज हा है, इिछो 
सर्विस के ऊपर सिंडलो कह जहा पं तम्तामस्तसिद गक्सजर्मा नगर, 
कलर प्रभरे अंषिमाशी हैते इस करे स्लोफ का यहूः संतारी जोक अमादि 
साइंस लोक सेआ्रयनात घूल ले प्रभशुत्कर्छ रर्छ है नउसे महंगे 
अपरिमिश ६ ख्ाहि अशेमाक भा छिुल नहीं है धुख का धो म॑प्ती सिडलेक 
हैं फसंक्ष! लॉक सारे हैं? शिफलव आसार हैं।। 
(इस सर गिर्िकप किक की सिकेंस मेंकटेटए ऐका बारण्क्रे विकार 
क्षरक्ा उसे हा खीर मोती फल हैं | छह करा? क्र ज्राह्मस कफ 
। $ ्झाफऋएऐड वर्क 
११. बोधिदु्लंभ भावना- (संसार में निगोदराशि से व्यवहारराशि 
में भ्रॉर्भी ! फिह्ए केमिंट्रीय जीव पृश्वीकिान; अपकीर्थे, भरनकाय, 
बाधक शी प्र्लिक्र: बर्मेश्पेंसिकीय से निकले के र अंसेकीय से प्क्रती 
इेलेआ हैं, उसमे मी हो हन्टिये|| तीन बिन हम, कल है्तीन शेख फ से 
चार इन्द्रिय होना दुलंभ है, चार इन्द्रिय' से असम पंचेस्ट्रिय हमिय दु्सने के 
असनी से सनी पच्ेन्द्रिय होनपू झड़ हैंडुाईचेन्द्रिय थतर्यच से मनुष्य होना 
प्रति दुलंभ है| मनुष्य में भी प्रायेखण्ड, उत्तम कुल, दीर्घायु, धर्मंबुद्धि पाना 
प्रत्यन्त दुर्लभ है फश्यातेउसन्लवातन विकिजाप्कःजूपरओ त्राकत कैध्रत अति 
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कर्मों का नाश करके केवलज्ञान प्राप्त कर । इसप्रकार स्वसन्मुखता सहित 
बारम्बार चिन्तवन करना बोधि-दुलंभ भावना है । 


१२. धर्म भावना--वास्तव में जीव को सुख देनेवाली वस्तु एक 
धर्म ही है, क्योंकि धर्म नाम स्वभाव का है। प्रत्येक बस्तु का जो स्वभाव 
है, बही उसका धर्म है। ( जीव वस्तु का स्वभाव चेतन्य है, वही परम 
धर्म है ) जब यह द्रव्य अपने स्वभाव में परिणमन करता है, तभी यह 
सुखी और शुद्ध कहलाता है । प्रात्मा का जो यह ज्ञानगुण है, वही उसका 
धर्म है । जब तक यह आत्मा अपने ज्ञानधर्त अथवा सम्यग्दशन-सम्यसज्ञान- 
सम्यकचारित्र रूप रत्नत्रयघमे का पूर्णा विकास नहीं. करता, तबतक इस 
संसार बन्धन से नहीं छूट सकता । उत्तम क्षमा, मादंव, श्ारजव आदि भो 
प्रात्मा के दश धर्म हैं तथा जीवदया भी आत्मा का धर्म है। यद्यपि यह 
धर्म प्रत्येक संसारी आत्मा में विराजमान हैं, तो भी जब तक प्रात्मा में 
इनका विकास न हो, तब तक यह आत्मा संसाररूपी जेल से छूट नहीं 
सकता भ्र्थात्‌ मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकता । इसप्रकार बारबार चिन्तवन 
करना धर्मभावना है । 


इसप्रकार बारह भावनाओं का वर्णन किया। ये बारह भावनाये 
वैराग्य की जननी हैं, क्योकि ससार से वैराग्य उत्पन्न करने में यह प्रधान 
सहायक हैं । इन बारह भावनाओ्रों का चिन्तवन करने से वैराग्य की पुष्टि 
होती है, भ्रत: इनका सरदंव चिन्तवन करो । 


बाईस परीषह 
क्षुतृष्णा हिममुष्णं नग्नत्वं याचनारतिरलाभ: । 
दंशो सशकादीनामाक्रोशों व्याधिदुःखमज मलम्‌ ॥॥२०६।॥। 
स्पशेश्च तृरणादोनामज्ञानमदर्शनं तथा प्रज्ञा । 
सत्कारपुरस्कार: शय्या चर्या वधो निषद्या स्त्री ।। २०७॥। 
दाविशतिरप्येते परिषोढव्या: परोषहा: सततम्‌ । 
संक्लेशमुक्ततनसा. संक्लेशनिमित्तभोतेन || २०८।। 


कट धन्वयाथे:-- [ संक्लेशभुक्तमनसा ] संक्लेशरहित चित्तताला श्रौर 
[ निम्ित्तमोतेन ] संक्लेश के निमित्त से अर्थात्‌ संसार से भयभीत 
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साधु को [सततम॒] निरन्तर [ छूत्‌ ] क्षुषा, [ तृष्णा' ] तृथा, [हिमल] 
शीत, [ उष्सम्‌ ] उष्ण, [ नस्नत्वं ] नग्तपना, [ याचला |] प्रार्थना, 
[ भ्रति: ] भ्रति, [ झलाभ: ] झलाभ, [सशकादोीनां दंशः] मच्छरादि 
का काटना, [ झ्राक्तोशः ) कुवचन, [ व्याधिदु:खस ] रोग का दुःख 
( अद्भमलस |] शरीर का मल, [ तृस्तादोनां स्पशः ] तृजादिक का.स्पशे, 
[ भ्रशञानम्‌ ] ग्रज्ञान, [ क्रदर्शनम | प्रदर्शन, [तथा ] इसी प्रकार [ भ्रश्ञा | 
प्रज्ञा [ सत्कारपुरस्कार: ] सत्कार-पुरस्क्रार [ शय्या ] शयन, [ चर्या ] 
गमन, [ वधः | वध, [ निथथ्या | श्रासन [ जे ] और [ स्त्री ] रंत्री - 
[ एते ] ये [ द्वाबिश.तः | बाईस [ परीषहाः ) परीषह [ श्रषि | भी 
[परिवोढव्या: ] सहन करने योग्य हैं । के 


टोका:--'क्षुत्‌ तृष्णां हिस उच्णं नग्नत्यं याचना श्ररतिः झलाभः 
सशकादोनां दंशः भ्राक्तोशः व्याधिदुःख भ्रद्धसमलम्‌ तृणादीनां स्पशे: भ्रज्ञान 
'झवशेन तथा प्रज्ञा सत्का रपुरस्कार: शस्या चर्या वधः निथश्या स्त्रो एते 
दाविशति: श्रपि परोहवाः संक्लेशमुक्तमनसा संक्लेशनिमित्तभोतेन सतत 
परिषोढण्या ।/ - भूख, प्यास, सर्दी, गरमी, नग्नपता, याचना, अरति, 
प्रलाभ, मच्छुरादि का काटता, निन्‍्दा, रोग का दुःख, शरीर का मल, 
कंटक - काटा आदि लगना, भ्रज्ञान, प्रदर्शन, प्रज्ञा, सत्कारपुरस्कार, शयन, 
चलना, वध, निषद्या ( निवास-प्रासन ) और स्त्री - इन बाईस परीषहों 
को मुनिराज संक्लेश टूर करके झौर सक्‍लेशभाव से भयभीत होकर सदा 
सहन करते हैं । 


भजत बाईस परीषह का संक्षिप्त वर्सान करते हैं :-- 


१. क्षुध्रा परीषह * भूख के वशीभूत होकर सब जीव बहुत दुःख 
पाते हैं, परन्तु मुनिराज को जब क्षुधा वेदना होती है, तब ऐसा विचार 
करते हैं कि हे जीव ! तूने भनादिकाल से संसार में परिभ्रमण करते हुए 
झनेक प्रकार की प्रनन्त पुद्गलराशि का भक्षण किया है, तब भी तेरी 
क्षुधा शान्त नहीं हुई तथा नरकमति में भी भ्रत्यन्त क्षुधा सहन की, भ्रभी 
तू इस समय मोक्ष की प्राप्ति के लिये तेबार हो गया है, तेरा यह शरीर 
तो यहीं पड़ा रह जायेगा; अश्रतः शान्त ज्ानानन्द स्वरूप में लीनता करके 
भूख का नाश कर, जिससे शीघ्र ही मोक्ष की प्राप्ति हो जाय । इसप्रकार 
के भावों द्वारा साधुगण क्ष॒षा परोषह को सहन करते हैं । 


सफर मा हिए का पत 
सृभी,जी डहुत 
(228: *423225 प कक कर पर 2070 हा री 
क्रस्क्ेके का रा; हतहें हुआ की बाधा ] | हे 
'कीरुसाक्ष हसपकार को, आवूना |करके मन में सी 
जड़ बूने हस सार से अटकते: हुए, सारे, जगते पक रा 
एके या अप शान रह है हित हे कर गे 
हुईलन समझें का नक्तदीने पह़े झ न है हल 46 के पे, 
जल>आप्त/ज्रहीं छुपा | तुझा। तिग्ने कूचग हर ५ 
ममुएयपरत्रि में कृक्ा/बेद्नना सदृक्त | ग्तरवन्ध 
मुनिपद धारण किया है, इसलिये,इक्न दृश्य पुरीषह के प्‌ हैनू 
श्रात्मध्यान में चित्त लगा, जिससे यह तृषा सदा के लिंये 
इसक्रका र: ताझा/ पर्ीअह मुत्तिकाज सहन; ते हैं; रह हृयम | क्ै[विचलित 
. शंर्टी-होते 5 बहीं:शूष( फकेसल-लैए। ६ हू छीफिश (हक, ए ५७ फर्म ड्राकाइ़ार 
77 79, 'ज्ेति परिहे “शीत के का रखें ससंसा'र के आखतिःप्म तिए हु: सी होजे 
हे हर भर वक्ष भी गहिगेकीत के कारसा/धप्धाहो जातेहिं? ऐसेप्पोफाफडी की 
र्कूर शीत में महीधीर न्मेशेरीरी घुनिशम' नदी/अथवााचशोक्रिद्रीके 
कितार कीयोंत्सग यो पच्मार्सन' धर कांरकि ध्यान करते:कैं: उसम्सम्रसत 
शीत की बाधा: होते पेरा जी. वहें खेद नहीं? कस्तेफ़ ऋधितु ऐसा -किद्यज़ 
करत है कि हैं जीव! तूने अनीदिकाल से ऋनान्‍्कका र प्रशुकति श्र सनुझुफ- 
गर्ति में भी प्रेत्थर्धिक भहीने शीताएर छुपड $ सहन क़ीएहे ब/ यह फि सूते उसे 
दूर करने के लिये प्रनेकानेक उपाय किये हैं, तो भी आज़धक प्ेडीडकफड़ 
मिटी नहीं है । अ्रब तूने मुनित्रत घारण किया है, इसी पद से मोक्ष की 
प्राप्ति होगी, अंतें: है' जीव ! तुमे इसे आता की2प रीकह कीः सम क प्रकार 
आीसहन करू ॥ऐसा,चिल्तूद्न - विच्यर करके प्रात्मध्धान में लीन होना - 
अद्ढी:शीत्ठ कक्ीप्रह की जाती प्रा दर फिछ 8 छडड़।' ,है कीए 
372 77 धप्क्‍ह्ज्ा परी झह+-++ ओ्रीप्स चहतु: में स््य कक ता़्तक़्यश्राज्ञ) होन्नडै ' 
सिरि जगत के ताशी- गरम को पीड़ा) फ्रेलह९ नक्कुन्न ही ज्ाक़ेएँं, करी 
शिंसैवर्स का जल/खूख अ्रात़ा है; उउच्त! लम्॒कऋम किस जु < प्र त 0३0 
. उपत्कर प्रकी शिला परः बेंहकर। ६ सूबफे श्रन्फुणा।ज खज्कउ फे 
छारणा करके हैंग्तक। 3 प्रेस! किन्नाह करतेउह़ें किहे क्ाज्मन्‌ 5 ज़्के। प्र कि 
'र्कायःब्रारक्त करके अजरा ।करगी घितन की हे, कक मक्ति सें।न्रहक की 
सहन की है, तो। भरंषाग्रहम क्‍गड़मी है छुकिततति? पसु-सअक इूनेफ़ुत्ति कृत 








सह बिका हू। परत भ्ररकलत्दलदी 7भ्रधृतिसे हि पता कोकड ।इर्त्रो ताकि 
धुप की बाधा आनन्द से सहँनकर फहस शरही जिस्तम करके गज्ण जे 
पहँ सिपे कक जी के हैं: 5 4से ही/उक्श फर्ककार- इं़ते है कराए ,5 
22288 जिद्राक़ारी मेहर क्रीकतारी ।शुनित्मितकू के 
हक 2-8 5 हल्के बईश्रीए हेशभीत्रयक्षीट/ट के इस्तनन्कृस्स जेट 
दिगक्षप्सकलीः त्रकाश के कं का रक़ागारर के हैं? कर 
सम पक्ष वक्ष के शल्कर्लिदि कुँछ मोजिही रखते /गजिपिके दकों फल ये सही छ 
वस्त्र हैं, उन्हें पौर क्या चाहिये. ? ऐसे दिगम्बर मुनिराज झैकीएडवइजमछ 
कॉल्फ्लिमराकरतेंऋुणरी पके शाही ध्कोक्त कि लोकरफ्हितेशै कफ व एुहने से 
रक्त भी हुख उही मर कूराफहमे हाई मंत्नेसनक्ता त्म:॒ में: सफल डरती 
को प्रैग्नःकरी पक कहतेज्हि फाझ फ्ाज्ह् फरपए तकीएक प्विक >के हुपागरालो को 
६. पाचन थे सैबह!? (घने! से सभी संस्तारी ज्ीजा-हिसी: ही: सके: 
हैं? दूसें कीं कंपरशकहेंस्‍छईगत्राक़श्त्तों'ऑरीसे प्री ऋषिरफ्रफ़फ संत हो रहे 
हैं, प्रकततुड्िश्रयाश्रक अत प्मु किसतक्न प्रकिरसीि उे भमिाकड नि नी, 
अरे) 9 जिन्हें तीर्थकार क़िकसुज़ासे भीउसोकाइजीः: ज़बसीरकी: 
अजी ब्भ्य किसी के श्ोरःए कोर्ड़े कसतुलेधह से गेंःरर 28:20 3 
ग्रभ्क ब्यूनंतक महीं झ्रोरागीअयाज़ कंबरत सहन बफिक्फ:में:प्रहय 82024 पु 
नहीं एफ नप्ाते कार प्रक्न प्रभाचीय शिपहैा उ्लतक /# कक 
कुछ भो किसी से नहीं।म्ॉंकके।र्सहा कर जल लील के फ्राफ़उ्रगाए 
एक्फ़र कुणिःताज सावे घलिरही रहपेसों/र कशियों) वर्षुतएक कहा ज़्॒ मिले 
ती।जीर कभी: ईकिसीए श्न्वक्ता फेआहा र/नी झल्ततक नहीं कड़ ते, जे फो कि ये: 
मुजि की विर्शिह की सिहर्मत्तिल्‍्कहतेः हैं ।-+इ कक का उ्म कमा मरी एड को, 
जीलंलिग पडाडह़ कफ 59 फाफ क्राद्य तक्ाझ़ छठ हें आाधिए कोर 
ड़िर +'छः्ह्ररक्ति परोषहि 7 जयत के क्लोफ़ इॉफलसत्रवास्‍् के मात रे 
राति गइनलेव्हें .आरिकमकिण्ट परकर्थों के प्रॉष्काहोसेस स्‍क्रकति करिलड 
कैं।किम्कु मिडिंसन कोहेतन डालें: रहेंफफ़ोई प्यत्तको 2०270 
भी! कंदापि श्सिम्ा इक्तिनहीं सलगनतेई। #मित्तके महल झोर उ्ग्ंकर बफल, 
औरत सिवा कमक/ग्रीर फब्ारा सु लि ज्ोए शिल्दा। छुफ हौर।हु/त,/ज़ीहपू 
प्रीर्तमक्ता सके शमी हैं लग्न भगने चिकस्में)सई व /का॒रछ सर स] करते 
बालेशसाधु फरतिपरीडलह जीककेोह ॥फ फफ़ कि छाफ़ा कहोफ़ए की वठशाक 
£ हिह5इलमियरीघहपासाफु के ध्रभिक ऊना किमेतहों हंप्यरत्रि 
पारणा के दिन लिंदाव भ्राकझषर कोल न होए न्तोएजित्ताओें दिवभात्री सेफ 





१८४] [पुरुषार्थसिद्ध्युपाय, 


नहीं मानते । इसग्रकार जो यतीश्वर लाभ-अलाभ दोनों को समान मानते 
हैं, वही श्रलाभ परीषह पर विजय प्राप्त करते हैं । | 

€. दंशमकश परीषह--डांस, मच्छर, चींटी, मकोड़ा आदि जीबों 
के डंक की पीड़ा जगत के प्राणी सहन नहीं कर पाते, परन्तु योगीश्वर 
उन सबकी बाधा - पीड़ा सहन करते हैं, वह काटनेंवाले सभी प्राणियों 
द्वारा भ्रपने नग्त शरीर में बहुत बाधा - पीड़ा उत्पन्त किये जाने पर भी 
मुनि महाराज कभी भी मन में खेद नहीं करते - इसतरह दंशमशक 
परीषह जीतते हैं । 

१०. भ्राक्रेश परीषह--जो कोई दिगम्बर मुनि को देखकर निन्‍्दा 
करते हैं, दु्वंचन कहते हैं, गाली देते हैं; परन्तु ऐसे निष्दुर वचन सुनकर 
किचित्‌मात्र खेद नहीं करते, परन्तु उत्तम क्षमा ही धारण करते हैं- 
इसप्रकार मुनिराज श्राक़्ोश परीषह पर विजय प्राप्त करते हैं । 

'११. रोग परीषह - पूर्वोपाजित प्रसाताबेदनीय कर्म के उदय से 
शरीर में पीड़ा हो जाय तो मुनि महाराज उस रोग से दुःखी नहीं होते । 
( रोग हो जाने पर लौकिकजन श्रत्यन्त व्याकुल हो जाते हैं, परन्तु मुनि- 
राज अपने शरीर में इन रोगों के उपस्थित होने पर किसो प्रकार का खेद 
चित्त में नहीं आने देते और न उन रोगों के प्रतिकार का कोई उपाय 
करते हैं ) वह तो पूर्वक्रत कर्मों का फल जानकर प्रत्यन्त निश्चलतापूर्वक 
आ्रात्मध्यान में लीन रहते हैं - इसे रोग परीषह कहते हैं । 

१२. मल परीषह--( अपने त्रैकालिक निर्मल ज्ञानानन्दमय स्वरूप 
के झ्रालम्बन में ही सावधान होनेसे ) मुनिराज के तो जीवन पर्यन्त स्नान 
ग्और विलेपन का त्याग होता है। ग्रीष्मऋतु में धूप में रहने के कारण 
पसीने से शरीर में घूल भ्राकर जम जाती है, नग्न शरीर मलिन 
दिखाई पड़ता है तो भी संयमी साधु का इस शरीर के प्रति ध्यान नही 
जाता, क्‍योंकि वे अपने श्रात्मगुणों में ही लीन रहा करते हैं, उसे ही मल 
परीषह कहते हैं। ( शौर वे ऐसी भावना भाते है कि हे जीव ! यह 
शरीर तो स्वभाव से ही महा मलिन है, इसे तो समुद्र के जल से धोया 
जाय तो भी पवित्र नहीं हो सकता और तू तो परम पविन्न आत्मा है, भतः 
इस शरीर की मलिनता से तू कंसे मलिन हो सकता है ? नहीं हो सकता । 
कारण कि अमूतिक पदार्थ को मल का ससगं-स्पशे ही नहां हो सकता । 
इसलिये है आात्मन्‌ ! तू इस देह का स्नेह त्यागकर अपने शुद्धभाबों में 
लीनस्थिर हो जा । यह विचार करके मुनि मल परीषह सहते है । 


पुरुषार्थ सिदृष्युपाय]  [शिदर 


१३. तर स्पशें - जगबासी जीवों के शरीर में यदि एक फाँस भी . 
लग जाय तो बेचेन हो जाते हैं, परन्तु जीवों की रक्षा करने में तत्पर धंयम- 
धन के धनी, योगीन्द्र के शरीर में चुलते श्रथवा बैठते समय तृरा, कंकड़, 
कृण्टक, फ्ाँस इत्यादि चुभ जाय तो उसको ,निकाल कर फेंकने का कुछ भी 
उपाय नहीं करते, भ्रपितु निर्व्यकुल होकर निज स्वरूप में ही लीन रहते 
हैं - यह तृणस्पर्श परीषह है । 


१४. प्रज्ञान परीषह- संसारी समस्त प्राणी अज्ञानवश दुःखी हो 
रहे हैं, निज स्वरूप का ज्ञान नहीं है। यदि कदाचित्‌ पढ़ने का भ्रम्यास 
करें श्रौर शब्दार्थ का लाभ न हो तो मन भें खेद करते हैं भर पठन से 
अरुचि करने लगते हैं, परन्तु महामुनिराज को पूववोपाजित ज्ञानावरणी 
कम के उदय से पठन-पाठन का उद्यम करने पर तथा प्रनेक वर्षों तक 
महान तप करने पर भी यदि श्रृत का पूर्ण ज्ञान नहीं होता अश्रथवा भ्रवधि, 
मन:पर्ययज्ञान उत्पन्न नहीं होता तो भी वह खेद नहीं करते; अपने 
नित्यानन्दस्वरूप में ही सन्‍्तोष धारण करते हैं, उसे भ्रज्ञान परीषह कहते हैं । 
( ऐसा विकल्प नहीं करते कि देखो, मुझे तप करते हुए इतना दीघेकाल 
व्यतीत हो गया फिर भी म॒झे ज्ञान की वृद्धि नहीं हुई । यदि मूढ़ पुरुष 
उन्हें द्रेखकर कहे कि यह साधु कितना श्रज्ञानी है, तो भी बह उसके वचनों 
से खेदखिन्न नहीं होते ग्रथवा यदि ज्ञान की वृद्धि हो जाय तो उस ज्ञान का 
कभी गर्व नहीं करते । ऐसे यत्तीश्वर अज्ञान परीषह के जीतनेवाले कहे 
जाते हैं। ) न्‍ 


१४५. भ्दर्शन परोषह--जगत के जीव समस्त कार्य अ्रपने प्रयोजन 
की सिद्धि के लिये करते हैं श्रौर यदि पुरुषार्थ के करने पर भी प्रयोजन 
की सिद्धि न हो भ्रथवा उसमें कुछ न्यूनंता रह जाय तो क्लेश मानते हैं 
( परन्तु वह मुनिराज ऐसा विचार नहीं करते कि मैं बाल अवस्था में ही 
महाव्रतादि घारण कर रहा हूँ और चिरकाल तक उस्रोग्र तप करने के 
बाद भी यदि किसी ऋद्धि आदि भ्रतिशय की प्राप्ति नहीं होती ) ऐसा 
विचार भो कदापि नहीं करते कि मुझे स्वाध्याय श्रौर तप करते हुए बहुत 
समय व्यतीत हो गया, कषायों पर भी मैंने विजम प्राप्त कर ली है, संयम 
का भी निरतिचार पालन कर रहा हूँ फिर भी मुझे भब तक कोई ऋद्धि 
उत्पन्न नहीं हुई और न कोई ज्ञानतिशय ही प्राप्त हुआ । न मालूम इस 
तप संयम का कोई फल दिखाई देगा भी या नहीं ? . इस प्रकार का कोई 
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सशय या विकल्प करके मुनिराज सम्यग्दर्शन में दोष नहीं लगाते और 
तपसंयम में अशच्जल रहते हैं - इसे प्रदर्शन परीषह- कहते हैं । | 


१६. प्रज्ञा परोषह- लौकिक जन थोड़ा भी ज्ञान हो जाने पर 
उसका अ्नति गये करने लग जाते हैं श्र मन में ऐसा विचारने लगते हैं कि 
भेरे सवाने कोई बुद्धिमान नहीं है, किन्तु महामुनिराज को शब्द, अर्थे, 
छूल्द, न्याय, भ्रलंकारादि द्वादशांग का पूर्ा ज्ञान है श्रथवा श्रवधिज्ञान या 
मन:पर्ययज्ञान है तो भो रंचमात्र गवे नहीं करते झौर बुद्धि की मन्दता 
होने पर खेद नही करते यदि कोई व्यक्ति उन्हें बुद्धिहीन बताये तो उससे 
द्वेषभाव नहीं रखते - ऐसे योगी ही प्रज्ञा परीषह सहनशील होते हैं । 


१७. सत्कार-पुरस्कार परोषह--देव, मनुष्य, तियेज्च, ससार के 
सभी जीव आदर-सत्कार से हर्षित होते हैं और सत्कार करनेवाले के प्रति 
मैत्रीभाव रखते हैं तथा अ्नादर करनेवाले के प्रति शत्रुता रखते हैं। इस- 
प्रकार निरन्तर राम-ह् षरूप परिणमन करते हैं, किन्तु वीतरागता के 
घारक यतीश्वर, इन्द्र और चक्रवर्त्ती श्रादि के द्वारा पूजा-स्तुति किये जाने 
पर श्रथवा किसी अ्रविवेकी जन के द्वारा निन्‍दा किये जाने पर किसी से 
रागद्वेष नही करते, अपितु समताभाव धारण करते हुए मन में ऐसा 
विचार करते हैं कि हे जोव ! तू तो इृष्टि-पअगोचर वचन ग्रगोचर अमूरत्तिक 
पदार्थ है, उसका कोई सत्कार अथवा स्तुति भला कंसे कर सकता है ? 
और यह शरीर पदार्थ तो मंथ्ुुन से उत्पन्त मल-मूत्र का भाजन है, वह भला 
स्तुति योग्य केसे हो सकता है ? कदापि नहीं हो सकता, इसलिये स्तुति 
श्रौर निन्‍दा से हर्ष -विषाद मानना व्यर्थ है . इसप्रकार जो मुनिराज किसी 
के पास से श्रादर-सश्मात को इच्छा नहों करते और अनादर से खेद-खिन्न 
नहीं होते, वही सत्कार-पुरस्कार परीषह विजयी होत हैं । 


१८. शय्या परोषह -जगत के जीव विषयाभिलाषी होकर कोमल 
शय्या पर सोने का अनुराग रखते हैं, परन्तु योगीश्वर मुनिराज ( स्वर्ण- 
रत्नादिक के महल तथा सुन्दर शय्यादिक त्यागकर ) वनवासी होकर 
कंकरीली विषम भूमि में रात्रि के पिछले पहर में एकासन से थोड़ी सी 
निद्रा लेते हैं श्रौर वहाँ प्रपने क्षीणः शरार में कंकड़ आदि चुभते हैं, उनसे 
दुखी नहीं होते; परन्तु ऐसी भावना भाते हैं कि हे जीव ! तूने नरक की 
तीत्र वेदना अनस्तबार सहन की है, उसके समान अन्य कोई विषम भूमि 
नहीं है, यह भूमि तो कुछ भी विषम नहीं है कि जिसका तू थ्यर्थ में खेद 
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करता है । श्रव तो तूने त्रैलोक्य पूज्य जिनसुद्रा घाररो की है; तू सोक्षार्थी 
ही है और इस भकसमुद्र से पार होकर निर्वाण द्वीप को जाना चाहता है, 
झ्रत: मोहरूपी निद्रा को जीतकर योग में आरूढ़ हों, सदा जागृत रहकर 
अपने स्वरूप में मग्न हो, शय्या परीषह की बाघा से चित्त में भ्रस्थिरता 
मत शअ्राने दे । इसतरह विचारते हुए मुनिराज शय्या परीषह सहन करते 
हैं - यह शय्या परीषह का जीतना है । 


१६. चर्ग्या परीषह-- संसारी जीव हाथो, घोड़ा, रथ, पालकी भादि 
सवारी पर सुहावने समय में भी चढ़कर गमन करने में खेद मानते हैं तथा 
तियंञऊूच भी ममन करने में दु.खी होते हैं, परन्तु मुनिमहाराज चलते समय 
ईर्थापथ शोधते हुए चलते हैं । ग्रीष्मऋतु में दशों दिशायें तप्तायमान हो 
जाती हैं गौर मार्ग में कंकड़, पत्थर कण्टकादि चुमने हैं तो भी किचित्‌ खेद 
नहीं मानते । इसप्रकार महाम्‌ूनिराज चर्य्या परीषह पर विजय प्राप्त 
करते हैं । 

२०. बध परीवह- भववासी जीव मारने-पीटने से सदेव भयभीत 
होते हैं, यदि कोई उन पर उपद्रव करे तो उससे द्वष करके श्रति तीकब' 
कषाय घारण करते हैं, परन्तु मुनिराज को कोई पापी जीव बॉघे भ्रथवा 
दण्ड, पाषाणादि से मारे और नाना प्रकार का उपसगे करके महान कष्ट 
पहुंचावे तो भी वे उससे रघ्व्चमात्र भीद्वष नहीं करते, समताभाव ही 
रखते हैं पैर ऐसा विचार करते हैं कि मेरा आत्मा: तो अमूर्तिक है, 
भ्रविनाशी चिदानन्दमय है, उसे दुःख कौन दे सकता है ? कौन मार सकता 
है ? कौन पीट सकता है ? मैं तो ज्ञानानन्द स्वरूप ही हूँ । इसप्रकार 

'निराज बध परीषह जीतते हैं । 


२१. निषदा परोषह-- संसार के समस्त जीव उत्तम मनोज्ञ स्थान में 
बैठकर सुख मानते हैं, परन्तु ( मुनिराज पहले राज्यादिक पदवी में कंचन 
रत्नादिक के महलों में विलास करते थे, उन्होंने श्रब स्वरूप को पहचानकर 
निश्चय से अपना स्थान अपने में ही जान लिया है ।) मुनिराज सकल परिश्रह 
का त्याग करके महा नि्जन ब्न में जहाँ सिहादिक झ्नेक ऋर बनचर जीव 
रहते हैं, वहाँ पर्वत की गुफाशों में, शिखरों पर भ्रथवा स्मशान भूमि में 
निवास करते हैं। उत्त विषम स्थानों में भी अनेक ज्यन्तरादिक विविध 
प्रकार के उपसर्म करते हैं तो भी वे महाघीर रंचमात्र भी दुःख नहीं मानते 
शझ्ौर उस स्थान को नहीं छोड़ते - इसप्रकार निषया परीषह को जीतते हैं । 


र्क 
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२२. सजी परोचह--देव, मनुष्य, तिंचादि संसारोी जीवस्त्री के 
राग से सुख मानते हैं और उनके साथ हास्य, रति, केलि, कौतूहलादि 
करके झानन्द सानते हैं, किन्तु मुनिराज ने तो कामिनी का संग ऐसे त्याग 
दिया है, जैसे सज्जन पुरुष दुजन का साथ छोड़ देते हैं । स्त्री के शरीर को 
महाम लिन दुर्गति का कारण जानकर उससे कभी अनुराग नहीं करते, सुन्दर 
रमणियों के मिष्ट वचन सुनकर भी, हाव-भाव-विलास-विज्रम-कौतुक 
को क्ियाओ्रों को देखने पर भी किचित्‌ मात्र भो विचलित नहीं होते और 
अखण्ड ब्रह्मचर्य का पालन करते हुए स्वात्मध्यान में लोन रहते हैं अर्थात्‌ 
सकल तिभावपरिशाति को छोड़कर अपनी ज्ञानानन्दरूप स्वभाव परिणति 
में ही रमरा करत हैं । इसप्रकार स्त्री परीषह पर विजय प्राप्त करते हैं । 


इस तरह इन बाईस परीषहों को मुनिराज निरन्तर संक्लेश श्रौर 
विषाद मन से रहित होकर सहन करते हैं। उनका मन चतुरगंति के दुख 
में कारणभूत ज्ञानावरणादि कर्मों से भयभीत है । 


भावार्थ: जो मुनि ससार परिभ्रमण के क्लेश से कपायमान हो 
गए हैं, वे ही दहचित्त होकर बाईस परीषह सहन करते हैं झौर रंचमात्र 
भी कायरता नहों श्राने देत । जो मुनिराज परीषह सहन नहीं कर सकते 
उनके चित्त की निश्चलता नहीं हो सकती और चित्त की निश्चलता के 
बिना ध्यान में क्‍ग्रारूढता नहीं हो सकती तथा ध्यानारूढ़ता बिना कर्म- 
काष्ठ भस्म नहीं हो सकते झ्नौर कर्मों का नाश हुए बिना मुक्ति नहीं मिल 
सकतो, इसलिए मोक्षाभिलाषी मुनि को परीषह पश्रवश्य सहन करना 
चाहिए । इसतरह यह बाईस परोषह का वर्शान पूर्णो हुआ । 


सोक्षासिलाषो को निरन्तर रत्नत्रय का सेवन करना चाहिये : -- 


इति रत्नत्रयमेतत्प्रतिसमयं विकलमपि गृहस्थेन । 
परिपालनीयमनिशं निरत्ययां घुक्तिमभिलषिता ॥२०६॥ 


प्रन्वयार्थ:--[ इति ] इसप्रकार [एतत्‌] पूर्वोक्त [रत्नत्रयम्‌ ] सम्यक्‌- 
दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारिश्ररूप रत्लत्रय [ बविकलम्‌ | एकदेश [ भ्रपि] 
भी [निरत्ययां] भ्रविनाशी |भुक्तिम्‌] मुक्ति के [अभिलबिता ] चाहनेवाले 
[गहस्थेन | गृहस्थ को [ श्रनिशं ] निरन्तर [प्रतिसमयं ] हर समय [परि- 
पालनोयम्‌ ] सेवन करना चाहिये । 
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टीका;-- इति एतत्‌ रत्सत्र्य प्रतिससलयं विकल झपि निरत्यमां 

मुक्ति भ्रमिसवता गृहस्थेन धनिज्ञ परियालनोयम्‌ ४ - इसप्रकार यहे 

सम्यग्दशंन, सम्यस्ज्ञान, सम्यक्चा रित्ररूप रत्नत्रय प्रतिसमय यृहस्थ श्रावक 

को भी यदि सर्वेदेश पालन न हो सके तो एकदेश ही निरन्तर अविनाशी 
मोक्ष का इच्छुक होते हुए पालन करना चाहिये । 


भावा्थ:--मुनि के तो रत्नत्रय पूर्शारूप से हैं, किन्तु गृहस्थ श्रावक 
सम्पूर्ण रत्नत्रय का पालन नहीं कर सकता, इसलिये उसे एकदेश पालन 
करना चाहिये। किसी भी दश्शा में उसे रत्नत््रय से विमुख नहीं होना 
चाहिये, क्योंकि वह रत्नत्रय ही मुक्ति का कारण है। मुनि का रत्लत्रय 
महाब्त के योग से साक्षात्‌ मोक्ष का कारण है भौर श्रावक का रत्नन्नय 
अणुब्रत के योग से परम्परा मोक्ष का कारण है श्रर्थात्‌ जिस श्लावक को 
सम्यग्दशन हो जाता है, उसका अल्पज्ञान भी सम्यग्शान झौर अणुश्नत भी 
सम्यकचारित्र कहा जाता है, इसलिये रत्नत्रय का घारण करना 
अत्यावश्यक है । - 


साततत्त्वों की श्रद्धा करना व्यवहार सम्यम्दर्शन है और निजस्वरूप 
की श्रद्धा श्र्थात्‌ स्वानुभाव होना निश्चयसम्यर्दर्शन है। जिनागमस से 
झ्रागमपूर्वक सात तत्त्वों का जान लेना व्यवहार सम्यग्जान है और निज- 
स्वरूप का भान अर्थात्‌ आत्मज्ञान निश्चयसम्यस्ज्ञान है। अशुभकार्यों की 
निवृत्तिपृवंक शुभकार्यों में प्रवत्ति करना व्यवहार सम्यक्चारित्र है और 
शुभ प्रवृत्तियों से भी निवृत्त होकर शुद्धोपयोगरूप निजस्वरूप में स्थिर 
होना निश्चयसम्यकचारित्र है - इसतरह रत्नश्नय का संक्षेप में व्याख्यान 
किया । श्रावक को इसका एकदेश पालन श्रवश्य ही करना चाहिये । बिना 
रत्नत्रय के किसी जीव का कल्याण कदापि हो नहीं सकता । 


गहस्थों को शोध्न मुनिनश्नत धारख करना चाहिये, ऐसा बताते हैं :-- 
बद्धोद्यमेन नित्य लब्ध्धवा समयं ज बोधघिलाभस्य । 
पदमवलस्ब्य मुनीतां कर्त्तव्यं सपदि परिपुरमंस्‌ ॥॥२१०॥॥ 
अन्वयार्थ:--[ थे ] और यह विकलरत्नत्रय [ नित्य ] निरन्तर 
( बद्धोश्मेन ] उद्यम करने में तत्पर ऐसे मोक्षाभिलाषी गृहस्थों को 


[बोघषिलासत्य ] रत्नत्रय के लाभ का सनय॑ ] * समय [ लब्ध्या | प्राप्त 
करके तथा [ सुनोवां ] मुत्रियों के [ पदल्‌ ] पद का ( चरण का ) 
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[ भ्रवलम्ब्य] प्रवलम्बन करके [सपदि ] शोध्न ही [परिपूर्णंम्‌] परिपूर्ण 
[कत्तेव्यम्‌ | करना योग्य है । ह ' 


टीकाः--“नित्यं बड्धोच्यणेन बोधिलाभस्य सभ्य लब्ध्वा उसमुनोीनां 
पवम्‌ भ्रवलस्ब्य सपदि परिपूर्ण कत्तंब्यम्‌! - गृहस्थ को सदा उद्यमशील 
होकर सम्यग्ज्ञान की प्राप्ति का समय प्राप्त करके मुनिपद धारण करके 
शीघ्र ही रत्नत्रय की पूर्राता कर लेना चाहिये । * 


भावार्थ --विवेकी पुरुष गृहस्थ दशा में ही संसार झौर शरीर भोगों 
से विरक्त होकर सदैव मोक्षमार्ग में उद्यमी रहते हैं, वे अवसर पाकर शीघ्र 
मुनिषद धारण करके सकल परिग्रह का त्याग करके निविकल्प ध्यान में 
आरूढ होकर पूर्णा रत्तत्रय को प्राप्त करके संसारअमण का नाश करके 
मोक्ष वी प्राप्ति शीघ्र कर लेते हैं ग्रथवा एकदेश रत्ननत्रय को धारण करके 
इन्द्रादिक उच्चपद और परम्पर! से मोक्ष भी प्राप्त करते हैं । 


असमग्र भावयतो रत्नत्नयमस्ति कर्संबन्धों यः । 
स विपक्षकृतो<वश्यं मोक्षापायो न बन्धनोपायः ।॥२११॥। 


अन्ययायें: .[ पअ्रसमग्रं॑ ] अपूर्ण [ रत्नत्यम्‌ | रत्लत्रय की 
[भावयत: ] भावना करनेवाले पुरुष के [ यः ] जो [कसंबन्धः ] शुभकर्म 
का बन्ध [ श्रस्ति ] होता है, [ सः ] वह बन्ध [ विपक्षकृत: ] विपक्षकृत 
श्र्थात्‌ रागक्ृत है, ( श्रौर ) निश्चय रत्नत्रय तो [ भ्रवश्यं ] भ्रवश्य ही 
[ मोक्षोपायः ] मोक्ष का उपाय है, [ न बन्धनोपायः | बन्ध का उपाय 
नहीं है । 

टीका:-- असमग्१॑ रत्ननत्नयं भावयत: यः कर्मंबन्धः श्रस्ति सः विपक्ष- 
कृत: रत्नत्रयं तु श्रवश्यं मोक्षोपायः श्रस्ति न बन्धनोपाय: । - एकदेशरूप 
रत्नत्रय के पालन करनेवाले पुरुष को जो कमंबन्ध होता है, वह रत्नत्रय 
से नहीं होता, किन्तु रत्नत्रय के विपक्षी राग-द् ष है, उससे होता है । वह 
रत्नत्रय तो वास्तव में मोक्ष का ही उपाय है, बर्ध का उपाय नहीं । 


भावार्थ: एकदेश रत्नत्रय घारण करनेवाले जीव के जो कर्मबन्ध 
होता है, वह कर्मबन्ध उस रत्नत्रय से नहीं होता; बल्कि उसके उस समय 
विद्यमान जो शुभकषाय है, उसीसे होता है। इससे यह सिद्ध हुम्रा कि 
कंमबन्ध करनेवाली तो शुभकषाय है, रत्नत्रय कदापि नहीं । 


ढ़ 
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प्र र॒त्नत्य झौर राय का फल बताते हैं :-- , 


येनांशेन सुदष्टिस्तेनांशेनास्थ बन्धरन नास्ति । 
येनांशेत तु रागस्तेनांशेनास्य बन्धनं भवति ॥२१२॥। 
पेनांशेन ज्ञान तेनांशेनास्य बन्धनं नास्ति । 
येनांशेन तु रागस्तेनांशेनास्य बन्धनं भवति ।॥२१३॥। 
गेसांशेन चरित्र लेनांशेनास्थ बन्धनं नास्ति । 
ग्रेनांशेन तु रागस्तेनांशेनास्थ बन्धनं भवति ।।२१४।॥ 


प्रन्वयाथे:-- [ श्रस्य ] इस श्रात्मा के [ बेनांशेन ] जितने अंश में 
[युदृष्टि:] सम्यग्दशंन है, [तेन] उतने | अ्रंशेन ] प्रंश में [ बन्धनं |] बन्ध 
[ नास्ति ] नही है; [तु ] परन्तु [ येन ) जितने [ शप्रंशेन | अ्रंश में 
| अ्स्प ] इसके [ राग: | राग है, [ तेन | उतने | अंशेन ] अंश में 
[ बन्धनं ] बन्ध [ भवति ] होता है। | येन | जितने [ झंशेन ] अंश में 
[ भ्रस्थ ] इसके [ ज्ञानं ] ज्ञान है, [ तेन ] उतने [ अ्ंशेन ] अंश में 
[ बन्धनं ] बन्ध [नास्ति] नहीं है; [ तु ] परन्तु [येन] जितने [अंशेन ] 
अश में [ राग: ] राग है, [ तेन ] उतने [ प्रंशेन | अंश में [अस्य] इसके 
[ बन्धतं ] बन्ध [ भवति ] होता है। [ येन ] जितने [ अ्रंशेन ] अंश में 
[ भ्रस्थ ) इसके [ चरित्र ] चारित्र है, [ तेन ] उतने [ अंशेन | अंश में 
[बन्धन ] बन्ध [नास्ति] नही है; [ तु ] परन्तु [ येन ] जितने [अंशेन 
ग्रश में [ राग: ] राग है [ तेन ] उतने [श्रंशेन] अंश में [अस्य] इसके 
[बन्धन] बन्ध [भवति ] होता है । 

टीका: 'ग्रेन अ्रंशेन सुदृष्टि: लेन अ्रंशन बन्धनं नास्ति किल्‍्तु येन 
अंशेन राग: तेन अंशेन बन्धनं भवति' - जितने अंश में सम्यग्दशन है, 
उतने अंश में कमंबन्ध नहीं है तथा जितने अंश में रागभाव है, उतने ही 
अंश में कर्म का बन्ध है । 


भागर्थ:--जीवके तीन भेद हैं- १. बहिरात्मा, २. अंतरात्मा, 
३. परमात्मा । इन तीनों में से बहिरात्मा तो मिथ्यारृष्टि है, क्योंकि उसके 
सम्यग्दशंन नहीं है, केवल रागभाव ही है, अत: सवेथा बन्ध ही है और 
परमात्मा भगवात जिनके पू्णो सम्यग्दशन हो गया है, उनके रांगभाव के 
अत्यन्त प्रभाव होनेके का रण सर्वेथा बन्ध नहीं है, मोक्ष ही है । 
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अ्न्तरात्मा सम्यर्दष्टि चतुर्थ गुणस्थान से लेकर बारहवें गुरास्थान- .. 
तक है, इसलिये इस अन्तरात्मा के जितने प्रंश में *सम्यग्दरशंन हो गया है, 
उतने अ्रंश में कर्म का बन्ध है | चतुर्थ गुरास्थान में भ्रनन्तानुबन्धी सम्बन्धी 
रागभाव नहीं है तो उतना कर्मबन्ध भी नहीं है, शेष भप्रत्याख्यानावरणादि 
तीन का बन्ध है। पांचवें भ्रुशस्थान में शअ्रप्रत्याख्यानरूप रागभाव का 
झ्रमाव हुआ, प्रत: ससका भी बम्घ रुक गया; परल्तु प्रत्याख्यानावरणादि 
दो का बन्ध अ्रभी शेष है। ( छठेसातवें ग्रुणस्थान में प्रत्याख्यानावरणी 
सम्बन्धी रागमाव नष्ट हुआ, तब उतना बन्ध भी मिट गया। ) जितने 
अंशमें जो जीव के सम्यग्शान हो गया है, उतने ही अभ्रंश में रागभाव का 
अभाव होने के कारण कमें का बन्ध नहीं है और जितने अंश में रामभाव 
है, उतने ही अंश में कर्मों का बन्ध है । 


भावा्थ:--( मिथ्यादष्टि बहिरात्मा जीव के सम्यग्जञान का प्रभाव 
है प्रौर मिथ्याज्ञान का सद्भाव है, इसलिये उनको पूर्ण राग-हवं ष होने से 
» अवश्य ही कमे का बन्ध होता है। तेरहवें ग्रुरास्थानवर्ती परमात्मा हैं, 
उन्हें पूर्ण सम्यरज्ञान भर्थात्‌ केवलज्ञान प्रगट हो जानेके कारण राग-हं ष 
का सर्वथा अभाव हो गया है, भ्रतः उनके कम का बन्ध बिलकुल नहीं है 
और अन्तरात्मा जो अविरति सम्यहष्टि नामक चतुर्थ गुरास्थान से लेकर 
क्षीणमोह नामक बारहवें गुणस्थान तक है, उसके जितने अ्रंश में सम्यर्श्ञान 
प्रगट होकर राग-ढू ष मिटता जाता है, उतने ही ग्रंश में कर्म का बन्ध नहीं 
है तथा जितने अंश में राम-ढं ष मौजूद है, उतने ही झंश में कर्मबन्ध भी 
होता रहता है । 
जितते अझंश में सम्यक्चारित्र प्रगट हो गया है, उतने ही श्रंश में 
कमे का बन्ध नहीं है और जितने अंश में राग-द् षभाव है, उतने ही अंश में 
कर्म का बन्ध है। ऊपर की तरह यहाँ भी समझ लेना । बहिरात्मा के 
मिथ्याचा रित्र है, सम्यक्चा रिश्र रंचमात्र भी नहीं है; श्रत: उसके रागद्वे ष 
की पूर्णायता होने से पूर्णो कमें का बन्ध है भौर परमात्मा के पूर्ण सम्यक- 
चारित्र होने के कारण रंचमात्र भी कर्म का बन्ध नहीं है| श्रन्तरात्मा के 
कितने प्रंश में राग-द्वं बभाव का अ्रभाव है, उतने प्रंश में कर्म का बन्ध 
नहीं है और जितने अंश में राग-द्वं ष है, उतने भ्रंश में कर्म का बन्ध है । 





# चतुर्थ गुणस्थान में सभी जीवों को सम्यर्दर्शन तो पूर्णा शुद्ध है, झतः उस 
प्रपेक्षा से राग नहीं, बन्ध नहीं, किन्तु जितना चारित्र का दोष है, उतना बन्ध है । 


पुझवा भंसिदुध्युकाय ] [१६३ 


आवार्थे:, मोहनोयकर्म के दो भेद हैं- दर्शनभोह, चारित्रमोह । 

दर्शनमोह के उदय से मिथ्यादशन होता है श्रौर चारित्रमोह के सदम से' 
मिथ्याचारित्र अथवा अ्रचारित्र होता है। ( चारित्र के दो भेद हैं--एक 
स्वरूपाचरणु, दूसरा संयमाचरण । इसमें से जधन्य स्वरूपाचरण तो चतुर्थ 
गुणस्थान में प्रभट होता ही है तथा संयमाचरणा के दी भेद हैं, एकदेश 
श्रौर स्वदेश । पांचवें गुरास्थानावर्ती श्रावक के तो एकदेश चारित्र है और 
छठे से लेकर बा रहवें गुणस्थान तक मुनिराज के सकलदेश चारित्र है तथा 
तेरहवें गुरास्थान में पहुचने पर वही मुनिराज जिनराज़ बन गये और 
परमात्मा कहलाये, वहाँ उनके सम्यकचारित्र की पूर्शाता होकर बन्ध का 
अभाव हो गया। ) जितना-जितना उन कषायों का अ्रभाव होता जाता 
है, उत्तना-उतना हो उसके सम्यग्दर्शन अथवा सम्यकचारित्र गुर का 
विकास होता जाता है। जैसे कि दर्शनमोहनीय का अ्रमाव होने पर 
सम्यग्दशेन होता है और भअनन्तानुबन्धी चौकड़ी का अभाव होने पर उतने 
अंश में स्वरूपाचररणाचारित्र प्रगट होता है, श्रप्रत्याख्यानावरणी चौकड़ी 
का अभाव होने से देशचारित्र प्रगट होता है, प्रत्यास्यानावरणी चौकड़ी का 
अभाव होने से सकलचा रित्र प्रगट होता है तथा संज्वलन चौकड़ी श्रौर नव 
नोकषाय का अभाव होने से यथारुयातचारित्र प्रगट होता है - इस तरह 
इस मोहनीयकर्मं की २४ प्रकृतियाँ ही जीव को राग-द्व ष होने में निमित्त- 
कारण हैं । 


उनमें से अ्रनन्तानुंबन्धी क्रोध-मान, भ्रप्रत्याख्यानावरणी क्रोध-मान, 
प्रत्याख्यानावरणी क्रोष-मान, संज्वलन क्रोध-मान ये श्राठ झौर अ्ररति, शोक, 
भय, जुगुप्सा - सब मिलकर बारह प्रकृति तो दे षरूप परिणमन में निमित्त 
हैं तथा शेष तेरह प्रकृतियाँ रागरूप परिणमन में निमित्त हैं। इसप्रकार 
अ्रनादिकाल से यह जीव इन्हीं २५ कषायों के वशीभूत होकर नित्य अनेक 
दुष्कर्म करता हुआा संसारसागर में भ्रमण कर रहा है, अत्तः श्राठों कर्मों 
में इस मोहनीयकर्म को सर्वे प्रथम जीतना चाहिये। जबतके मोहनीयकर्म 
का पराजय न हो, तबतक शेष कर्मों का पराजय हो ही नहीं सकता; 
इसलिये सर्व प्रथम सम्यग्दर्शन प्राप्त करके दर्शनमोह का, सम्यस्ज्ञान से 
ज्ञानावरण का और सम्यक्चारिनत्र से चारित्रमोहनीय का नाश करके 
सम्यकरत्नत्रय प्राप्त करना चाहिये । जब कोई भी जीव इसी क्रम से कर्मों 
का नाश करके झात्मा के गुणों का विकास करेगा, तभी वह भपने ध्येय 
को प्राप्त कर सकेगा । 
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.... झ्ात्मा के साथ कर्मों का बन्ध करानेवाला कोन है? यह बात... 

चताले हैं :-- ह ' 
योगात्प्रदेशबन्धः स्थितिबन्धो भवति तु कषायात्‌ । 
वर्शनबोधचरित्र न योगरूपं कषायरूपं चर ॥|२१५१। 


झन्वयार्थ:-- | प्रदेशबन्धः ] प्रदेशबन्ध [योगा | मन, वचन काय 
के व्यापार से [तु] झौर [स्थितिबन्ध:] स्थितिबन्ध [ कबायात्‌ ] क्रोधादि 
कषायों से [ भवति ] होता है, परन्तु [ दर्शतबोधचरित्रं | सम्यग्दर्शन, सम्यक्‌- 
ज्ञान, सम्यक्चारित्ररूप र॒त्नत्रय [न] न तो [योगरूपं] योगरूप है [च] 
शक्रौर न [कषायरूपं ] कषायरूप ही है । 


टीका - 'योगात्‌ प्रदेशबन्ध: भवति तु कषायात्‌ स्थितिबन्ध: भवति 
यत: दर्शनबोधचरित्रं योगरूपं च कषायरूपं न भवति [ - मन, वचन, 
काय के योग से प्रदेशबन्ध और प्रकृतिबन्ध होता है तथा क्रोधादि कषायों 
से स्थितिबन्ध भौर अ्नुभागबन्ध होता है। यहाँ एलोक में यद्यपि प्रकृति- 
बन्ध भर अनुभागबन्ध का उल्लेख नहीं किया गया है तो भी उपलक्षण से 
ग्रहण हो जाता है। सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकचारित्र ये तीन 
न तो यागरूप हैं श्रौर न कषायरूप ही हैं। इसलिये रत्नत्रय कर्मबन्ध का 
कारण नहीं हो सकता । 


भावार्थ:--बन्ध चार प्रकार का है - प्रकृतिबन्ध, प्रदेशबन्ध, स्थिति- 
बन्ध, भ्रनुभागबन्ध । इनमे से प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्ध तो योगो से होते 
हैं तथा स्थितिबन्ध श्रौर अनुभागबन्ध कषायों से होते हैं । श्रब इन चारों 
बन्धों का स्वषप कहते हैं । १. प्रकृतिबन्ध - प्रकृति नाम स्वभाव का है । 
कर्मों को मूलप्रक्ृति श्राठ भ्रौर उत्तरप्रकृति एक सौ झड़तालीस हैं । 


१. ज्ञानावरणो कम का स्वभाव परदे के समान है, जेसे जिस वस्तु 
के ऊपर परदा ढेंका हुआ हो, वह परदा उस वस्तु का ज्ञान नहीं होने में 
कारण है, उसीप्रकार जबतक आत्मा के साथ ज्ञानावरणी कर्मरूपी 
परदा हो, तबतक वह आत्मा को पदार्थों का सम्यरज्ञान नहीं होने में 
कारण है । 

२. दर्शतावरणी कर्स का स्वभाव दरबान जैसा है। जिसप्रकार 
दरबान राजा का दर्शन नहीं होने देता, वेसे ही दर्शनावरणी कर्म झात्मा 
को स्व-पर पदार्थों का दर्शन नहीं होने देता । 
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३. बेबसोयकर्म का स्त्रभाव शहद लपेटी तलवार के समान है । जैसे जे 
तलवार चखले पर मीठी लगती है, परन्तु जीभ को काट डालती है। वैसे 


हो बेदनीय कर्म भी पहले थोड़े समय सुखरूप लगता है, पश्चात्‌ दुखदायक 
बन जाता है । 


४. सोहनीयकर का स्वभाव मदिरा जैसा है। जैसे मदिरा पीने से 
मनुष्य असावधान हो जाता है भ्र्थात्‌ मनुष्यता का भान नहीं रहता, वैसे 
ही मोहनोय कर्म में जुड़ने से झात्मा अपने स्वरूप को भूलकर पर पदार्थों 
में भ्रपनत्व, स्वामित्व तथा कर्त्ता-भोक्ता-पना मानता है। 


५. आायुकर्स का स्वभाव बेड़ीसहित जेल समान है। जिसप्रकार 
कोई मनुष्य जबतक जेल में है, तबतक वहाँ से निकलकर कहीं भी जा 
नहीं सकता, उसी प्रकार जोव ने जिस आयुकर्म का बन्ध किया है, वह 
आयु जबतक पूर्णा न हो, तबतक उसे उसी गति में रहना पड़ता है । 

६. नामकर्म का स्वभाव चित्रकार समान है। जिसप्रकार चित्रकार 
भिन्न-भिन्न जाति के श्रर्थात्‌ कभी मनुष्य का, घोड़े का, कभी हाथी का 
चित्र बनाता है, उसीप्रकार नामकर्म भी इस जीव को कभी मनुष्य, कभो 
बहरा, कभी गू गा, कभो लंगड़ा इत्यादि प्रकार से भ्रनेकरूप बनाता है । 


७ गोजत्रकर्म का स्वभाव कुम्हार जैसा है। जेसे कुम्हार कभी छोटे 
ओर कभी बड़े वर्तत बनाता है, वेसे ही गोत्रकर्म भी इस जीव को कभी 
उच्च कुल में और कभी नीच कुल में उत्पन्न करता है ।. 

८. अन्तरायकर्म का स्वभाव भण्डारी जैसा है। जंसे राजा किसी 
'को कोई इनाम आदि देता हो और भण्डारी उसे न देने दे, वेसे ही श्रन्त- 
रायकरम भो झात्मा को प्राप्त होनेवाले पदार्थों में श्रमेक प्रकार के विध्न 
डालकर उन पदार्थों को प्राप्त नहीं होने देता श्रर्थात्‌ यह दान लाभादि 
में अन्तराय डालता है। 

इस तरह यह आठ कर्मों का स्वभाव है। ये सभी अपने-अपने 
स्वभावसहित जीव के साथ सम्बन्ध को प्राप्त होते हैं, इसीको प्रकृतिबन्ध 
कहते हैं । 
। ग्रब प्रदेशबन्ध का वर्णान करते हैं। भात्मा के भ्रसंख्याल प्रदेशों में 
से एक-एक प्रदेश के साथ कर के शअ्रनन्तानन्त प्रमाणु बंघते हैं शर्थात्‌ 
जीव के प्रदेश और कम के परमाणु दोनों एक क्षेत्रावगाह होकर रहते है, 
उसे प्रदेशबन्ध कहते हैं । 
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भव स्थितिबन्ध का वर्णात करते हैं। जो कभे ( जोव के साथ रहने , 
की ) अ्पनो-धपनी स्थिति लिये हुए बँधे, उसे स्थितिबन्ध कहते हैं । जेसे कि 
ज्ञानावरणी, दश्शनावरणी, वेदनीय और ग्रन्तराय - इन चार कर्मों की 
उत्कृष्ट स्थिति ३० कोड़ाकोड़ी सागर की है झौर मोहनीय कर्म में से 
दर्शनमोहनीय की ७० कोड़ाकोड़ी तथा चारित्रमोहनीय की ४० कोड़ाकोड़ी 
सागर की है। नाम और गोत्रकर्म की स्थिति २० कोड़ाकोड़ी सागर की 
है । आयुकर्म की स्थिति ३३ सागर की है। इसप्रकार यह इन सबकी 
उत्कृष्ट स्थिति हुई है। जघन्य स्थिति नाम झौर गोत्रकर्म को ५ मुहत्ते, 
वेदनीय की १३ मुहूर्त्त, ज्ञानावरणी, दर्शनावरणी, मोहनीय, ग्रन्तराय 
भ्रौर झायुकर्म की भ्रन्तमु हत्ते है। मध्यम स्थिति के भनन्‍्त भेद हैं। इस- 
प्रकार स्थितिबन्ध का वर्णन किया । 


अरब भनुभागबन्ध का वर्णान करते हैं। कर्मों का विपाक श्रर्थात्‌ 
उनमें जो फल देने की शक्ति होती है, उसे ही अनुभागबन्ध कहते हैं । यह 
अनुभागबन्ध घातियाकर्मों का तो केवल भ्रशुभरूप ही होता है और 
प्रधातियाकर्मों का शुभरूप तथा अशुभरूप दोनों प्रकार का होता है। 
जेसे कि ज्ञानावरणी, दर्शनावरणी, मोहनीय और ग्रन्तराय - इन चार 
का तो लता, लकड़ी, हड्डी और पत्थररूप क्रम से बढ़ता-बढ़ता बन्ध होता 
है और नाम, गोत्र, वेदनीय, आयु - इन चार कर्मों का यदि शुभरूप हो 
तो गुड़, खाँड, शक्कर और अमृत समान क्रमश: बढ़ते हुए माधुय की तरह 
शुभरूप फल देता है भ्रौर यदि श्रशुभरूप हो तो नीम, काँजी, बिष और 
हलाहल समान क्रमश: बढ़तो हुई कटुकता की तरह अ्रशुभरूप फल देता 
है । इसप्रकार इन सभी कर्मों का विपाक हुआ्ना करता है । इस तरह चारों 
प्रकार के बन्ध का वर्णान किया । 


रत्नश्नय से बन्ध कैसे नहीं होता - यह बताते हैं :-- 
दर्शनमात्मविनिश्चितिरात्मपरिज्ञानमिष्यते बोध: । 
स्थितिरात्मनि चारित्रं कुत एतेम्यो भवति बन्धः ।२१६॥ 
प्रन्ववार्थ:-- | झ्रात्मविनिश्चिति: ] अपने आत्मा का विनिश्चय 
[दर्शनस्‌ ] सम्यस्दशन, [ भ्रात्मपरिज्ञानं] आत्मा का विशेष ज्ञान [ बोध: ] 
सम्याज्ञान और [ आत्मनि ] आत्मा में [ स्थिति: ] स्थिरता [ चारित्र ] 


सम्यक्चारित्र [ इच्यले ] कहा जाता है, तो फिर [ एतेभ्य: ] इन तीनों से 
[कुत: | किस तरह [बन्ध:] बन्ध [भबति] होवे ? 
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टीका:--शात्मविनिश्चिति: दर्शनं, आत्मपरिज्ञा् घोध:, अऋात्मसि 
स्थिति: चारिज्व॑ इच्यते एलेस्य: बन्ध: कुत: भवति । - आत्मा के स्वरूप 
का निप्रचय करना सम्यग्दर्शन है, आत्मा के स्वरूप का परिज्ञान सम्यस्भान 
है और भ्रात्मस्वरूप में लीन (प्र्थात्‌ निश्वल) होना सम्यकचारित्र है। 
ये तीनों आत्मस्वरूप ही हैं। जब ये तीनों गुण अात्मस्वरूप ही हैं, तो 
इनसे कर्मों का बन्ध कैसे हो सकता है ? अर्थात्‌ कदापि नहीं हो सकता । 


भावाथे:--रत्नत्र्य दो प्रकार का है - व्यवहाररत्नकय, और 
निएचयरल्नत्रय । देव-शास्त्र-गुरु का तथा सात तत्त्वों का श्रद्धान करता 
व्यवहा रसम्यग्दशेन है, तत्त्वों के स्वरूप को जान लेना व्यवहारसम्यस्शान 
है, अशुभ क्रियाओं से प्रवत्ति हटाकर शुमक्रिया में प्रवृत्ति करना व्यवहार- 
सम्यक्चारित्र, है - यह व्यवहाररत्नत्रय हुआ । 


आत्मस्वरूप का श्रद्धान करना निशवयसम्गग्दर्शन, आत्मज्ञान करना 
निश्चयसम्यग्ज्ञान श्रौर आत्मस्वरूप में परिणमन - विश्वाम करना निश्चय- 
सम्यकचा रित्र है। (यह निश्चयरत्नत्रय साक्षात्‌ मोक्ष का कारण है, मोक्ष- 
रूप ही है,) वह जीव को कर्मों से छुड़ाने का कारण है, परल्तु कर्म बन्ध 
का कारण सव्वथा नहीं है । 


रत्नत्रय तोर्थक रादि प्रकृतियों के भी बन्ध का कर्चा नहों है, यह 
बताते हैं :-- 


सम्पक्त्वचरित्रा भ्यां तोर्थंकराहा रकम्मंरतो बन्धः । 
योध्प्युपदिष्ट: समये न नयविदां सोडषपि दोषाय ।॥२१७।। 


अ्रन्वयाये:--[ हषि |] और [ तीर्थेंकराहारकम्संरण: |तोर्थकर प्रकृति 
औ्रौर भ्राहदरक द्विक प्रकृति का [ यः ] जो [ बन्धः ] बन्ध [ सस्यकत्व- 
चरित्राभ्यां] सम्यकत्व झ्योर चारित्र से [ ससये ] आगम में [ उपविष्टः | 
कहा गया है, [ सः ] वह [ श्रषि ] भी [नयविदां] नय के ज्ञाताओं को 
[दोषाय ] दोष का कारण [न] नहीं है । 


दीका: - सम्पक्टवचरिज्ञास्थां तोर्भक राहार कस्सरव॑: बन्धः (भवत्ति) 
यः झपि समय उपदिष्ट: सः श्रपि मयधिदा दोधाय म भजति । - सम्यक 
दर्शन और सम्यक्चारित्र से तीर्थकरप्रडंति और झाहारक-प्रकृत्ति का बन्ध 
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होता है, ऐँसा जो सिद्धान्त में उपदेश है, बह भी भ्रनेक नय के वेत्ता विवेकी ... 
जिनधर्मो पुरुषों के समक्ष दोष भ्रर्थात्‌ विरोध उत्पन्न नहीं करता । 


भावाथे:--सम्यर्दर्शन प्रगट होने के पश्चात्‌ ही तीर्थंकर नामकर्म 
की प्रकृति का बन्ध तथा सम्यकचारित्र होने के पश्चात्‌ ही झाहारक प्रकृति 
का बन्ध होता है, तो जो ऐसा कथन है कि रत्नत्रय तो कर्म का बन्ब 
करनेवाला नहीं है, वह कंसे ? 


उसे स्पष्ट कहते हैं :-- 


सति सम्यक्त्वचरित्र तीर्थकराह।रबन्धकों भवतः । 
योगकषायो. नासति तत्पुनरस्मिन्नुदासोनस |॥२१८।॥। 


श्रन्वयार्थ: - [ यस्मिन्‌ ] जिसमें [ रुम्यक्त्व-चरित्रे सति ] सम्यवत्व 
ग्रौर चारित्र होने पर [ तोथंकराहारबन्धको ] तीर्थकर और श्राहारकद्ठिक 
के बन्ध करनेवाले | योगकषायों | योग श्रौर कषाय [ भवतः | होते हैं 
[ पुनः | और [ श्रसति न] नहीं होने पर नहीं होते श्रर्थात्‌ सम्यकत्व 
और चारित्र बिना, बन्ध के कर्त्ता योग श्जौर कषाय नहीं होते, [ तत्‌ ] 
वह सम्यक्त्व और चारित्र [ अस्मिन्‌ ] इस बन्ध में | उद सोनभ | 
उदासीन हैं । 


टोका:--सम्यकत्व-चरित्रे सति योगकषायो बन्धको भ३त अ्रसति न 
तस्मात्‌ तत्पुतः झस्मिन्‌ उदासीनम्‌ ।' - सम्यक्त्व और चा रित्र के प्रगट होने 
पर ही मन, वचन, काय के योग तथा श्रनन्तानुबन्धी को छोड़कर शेष तीन 
कषायों की उपस्थिति में तीर्थकर श्रौर आहारकद्विक का बन्ध होता है; 
श्रतः रत्नत्रय है, वह तो बन्धक नहीं है, बन्ध में उदासीन है । (तीर्थकर 
का बन्ध तो योग, तीन चौकड़ी श्रर्थात्‌ अप्रत्याख्यानावरणा, प्रत्याध्या- 
नावरण और संज्वलन तथा नौ नोकषाय में होता है, फिर भी वह 
सम्यक्त्व भ्रौर चारित्र इस बन्ध में उदासीन है भ्रर्थात्‌ रागरूप नहीं है ।) 


भावार्थ:- जब आत्मा में सम्यग्दर्शन भ्रौर सम्यकचारित्रगुरा प्रगट 
नहीं था, तब भी आत्मा के साथ कर्मों का बन्ध होता था और जब एकदेश 
सम्यकचारित्र प्रगट हो गया, तब भी आत्मा के साथ कर्मों का बन्ध होता 
है; इससे सिद्ध हुआ कि कर्मों के बन्ध में कारण योग-कषायों का 
सद्भाव है श्र कर्मो के भ्रबन्ध में कारण योग-कथायों का झसदख्भाव है । 
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शजद्भा:--यदि ऐसा है तो सम्यकक्‍त्व को देवायु के बस्धच का कारण | 
क्यों कहा ? ' ' 
ननु कथमेय सिद्धयति देवायु: प्रभूतिसत्प्रकृतिबन्धः । 
सकलजनसुप्रसिद्धों र॒त्नत्रयधारिरणां मुनिवराणखाम्‌ ॥२१६॥। 


अन्ययार्थ:--[ ननु ] कोई पृरुष शंका करला है कि [ रत्नज्य- 
धारिणां] रत्नत्रय के धारक [मुनिवरारां] श्रेष्ठ मुनियों को [| सकलजन- 
सुप्रसिद्ध:] सर्व लोक में भलेप्रकार प्रसिद्ध [ देवायु: प्रमृतिसत्प्रकृतिबन्ध: ] 
देवायु आदि उत्तम प्रकृतियों का बन्ध [ एबं |] पूर्वोक्त प्रकार से [कथम्‌ | 
किस तरह [सिद्ध यति |] सिद्ध होगा ? 


टोका:- 'ननुरत्नत्रयधारिरणा घुनिवराणां सकलजनसुप्रसिद्ध: 
देवायु: प्रभृतिसत्प्रकृतिबन्ध: एवं कथम्‌ सिद्ध यति ४! - यहाँ कोई शका करे 
कि रत्नत्य के धारक मुनिवरों के देवायु आदि शुभ प्रकृतियों का बन्ध 
होता है, ऐसा जो शास्त्रों में कथन है, वह कैसे सिद्ध होगा ? 


भावार्थ:--यहाँं कोई शका करता है कि हे स्वामी ! पहले आपने 
कहा है कि तीर्थकर प्रकृति और आरहारकद्विक का बन्ध योग और कषायों 
से होता है, यह बात तो मेरी समभ में श्रा गई, परन्तु रत्नत्रय के धारक 
मुनियों के देवायु आदि शुभ प्रकृतियों का बन्ध होता है - ऐसा जो शास्त्रों में 
कथन है, वह किसप्रकार से सिद्ध होगा ? 


उसका उत्तर :- 


रत्नत्रयमिह हेतुनिर्बासरिपस्पेव भवति नान्यस्य । 
आखस्रवति यत्तु पुण्यं शुभपयोगोश्यमपराध: ।॥२२०॥॥ 


पझ्रन्वयाथथ:--[ इह | इस लोक में [ रस्तत्॒यं ] रत्नत्रय धर्म 
[ निर्वासास्य एवं ] निर्वाणा का ही [ हेतु | कारण [ भषति |] होता है, 
[प्रन्यस्य | श्रन्य गति का [ न ] नहीं | तु |] और [ यत्‌ | जो रत्नन्नय में 
[ पुण्य श्राख्ंवति ] पुण्य का आज्नव होता है, | प्रथम | यह | श्रपराध: | 
झपराघ [ शुभोपयोग: ] शुभोपयोग का है । 


टोका:-- इह रत्नश्यं मिर्वाशास्यथ एवं हेतु: भवति प्रस्यस्य न जु 
यत्‌ पुण्य झ्ालबति पश्रयं प्रपराथ: शुभोपयोग: ।' - इस लोक में रत्नज्ग्न 
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अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्यस्ज्ञान, सम्थकचा रित्र मोक्ष का ही कारण होता है... 
दूसरी गति का नहीं तथा रत्लत्रय के सद्भाव में जो शुभ प्रकृतियों का 
भध्ाखव होता है, वह सब शुभकषाय और शुभयोग से ही होता है भ्र्थात्‌ 
बह शुभोपयोग का ही श्रपराध है, किन्तु रत्नन्नय का नहीं है। भिन्न-भिन्न 
कारणों से भिन्‍न-भिन्‍न काय॑ होते हैं, तो भी व्यवहार से एक दूसरे का भो 
कार्य कहने में श्राता है । 


भावार्थ:--( प्रथम एलोक में शिष्य ले प्रश्न किया था कि तोर्थकर 
झौर झ्राहारकद्विक का बन्ध तो सम्यकत्व के भावों में योग और कषायों से 
बताया, फिर देवायु श्रादि भ्रन्य शुभप्रकृतियों का बन्ध रत्नत्रय में कंसे हो 
सकत। है ? उसका समाधान यह किया कि वास्तव में रत्नत्रय तो निर्वाण 
का ही कारण है; परन्तु उस$ होते हुए जो इन्द्रादि देबषद का आख़व 
होता है, वह शुभापयोग का अपराध है; रत्नत्रय का दोष किड्नचित्‌ भी 


नहीं है। ) 
एकस्सिनू_ समवायादत्यन्तविरुद्धकाययोरपि हि। 
इह दहुति घृतमिति यथा व्यवहारस्ताहशोर्थप रूढ़िमित: ॥॥२२१॥) 


न्वयार्थ :-- [हि] निश्चय से [एकस्मिन्‌ ] एक वस्तु में [ भ्रत्यन्त- 
विरुद्धकार्ययो: | ग्रत्यन्त विरोधी दो कार्यो के [भ्रषि] भी [समयायात्‌ ] 
मेल से [तादश: श्रषि ] वेसा ही [ व्यवहार: | व्यवहार [ रूढिम्‌ ] रूढ़ि 
को [इत:] प्राप्त है, [यथा | जंसे [ इह | इस लोक में '[घुतम्‌ दहति ] 
घी जलाता है [इति | इसप्रकार की कहावत है । 


टीका:--'हि एकस्मिन्‌ अत्यन्तविरद्धकार्ययो: झ्रषि समवायात्‌ यथ 
घृतम्‌ बहति इति व्यवहार: भ्रपि तादुश: व्यवहार: रूढि इत: । - एक ही 
वस्तु में जिनका कार्य परस्पर श्रत्यन्त विरुद्ध दो कार्यों का बन्ध होने से 
जंसे घी जलाते हैं ऐसे एक में दूसरे का व्यवहार हो जाता है, उसीप्रकार 
यहाँ भी व्यवहार प्रसिद्ध हो गया है कि सम्यक्त्व से शुभ प्रकृतियों का बन्ध 
होता है। परस्पर विरुद्ध है ऐसे ज्ञानमाव और रागभाव के समवाय 
प्र्थात्‌ मिलाप से जो कर्मों का बन्ध होता है, वह इस तरह जानना 
चाहिये - जैसे अग्नि के सयोग से उष्ण हुए घृत के द्वारा कोई पुरुष जल 
गया, वहाँ यद्यपि जलाने का स्वभाव घृत का नहीं है, भ्रग्नि का ही है । 
परन्तु फिर भी उन दोनों के संयोग से लोक में ऐसा कहा जाता है कि घत 


. उृ्षाबंसिदृध्युपाय] ह .. [२०४ 


कु 


में शरीर को जला दिया, उसीध्रकार सम्यकत्व . और रोगभाव इन दोनों के. 


मिलाप में यद्यपि बन्ध का कारण तो राम ही है, सम्यकत्व वहीं; फिर भी 
व्यवहाररूढ़ि से यही प्रसिद्ध है कि रत्नंत्रय इन्द्र ग्रहमिन्द्रादिक शुमबन्ध का 
कारण है पर्थात्‌ सम्यक्त्व से शुभप्रकृतियों का बन्ध होता है । 


भावाये:-- जैसे अर्ति और घृत दोनों काभपरस्पर विरुद्ध कार्य है। 
घृत का काम तो पुृष्ट करने का है और अग्नि का काम जलाने का है । 
थी तो जलाता नहीं है, किन्तु ऐसा कहा जाता है कि घी जलाता है, उसी- 
प्रकार सम्यकत्व का काम कम बन्ध कराने का नहीं है, फिर भी जब झात्मा 
में सम्यकत्व भौर रागभाव दोनों के सम्बन्ध से ऐसा कहा जाता है कि 
सम्यकत्व से कर्म का बन्ध होता है; इसीलिये लोक में व्यवहार भी ऐसा 
होता है कि सम्यक्त्व से शुभकर्मों का बन्ध होता है, रत्नत्नय से मोक्ष का 
लाभ होता है । 


( विचार करने से ज्ञात होगा कि जलाना घी का लक्षण नहीं है, 
वह तो अग्नि का ही लक्षण है; किल्तु दोनों का परस्पर संयोग हों जाने 
के कारण यदि यह कह दिया जाय कि श्रमुक पुरुष घृत से जल गया तो 
कोई दोष नहीं है। उसीप्रकार एक पुरुष में ज्ञानधारा और अज्ञानधारा 
दोनों एक ही समय में चल रही है, वहाँ बन्ध का कारण तो रागादिरूप 
ग्रज्ञानधारा ही है, ज्ञानवधारा बन्ध का कारण नहीं है, फिर भी दौनों का 
संयोग होने के कारण सम्यक्टव को शुभबन्ध का कारण कह दिया जाय 
तो दोष नहीं है, ऐसा व्यवहार इस लोक में प्रसिद्धता को प्राप्त हुआ है ) 


रत्नत्रय से तो मोक्ष का लाभ होता है :-- 
सम्यक्‍त्वबोधचारित्रलक्षरयों सोक्षमार्ग इत्येष: । 
सुख्योपचाररूप: प्रापयति पर पद॑ पुरुषम्‌ २२२॥ 


झन्‍्वयार्थ:--[ इति ] इसप्रकार [ एच: ] यह पूर्वकथित [ मुख्योप- 
आाररूपः ] निश्चय धौर व्यवहाररूप | सम्यक्त्व-बोध-चारिश्रसक्षणः ] 
सम्यग्दर्शन, सम्यरशान और सम्यक्चारित्र लक्षणवाला [ सोक्षसार्ग:ः ] 
मोक्ष का भागे पराष | प्रात्मा को [ परं पव॑ ] परमात्मा को पद 
[(प्रापयलि ] प्राप्त करवाता है । ह ' 


टोका:--'सम्यक्त्व-बोध-चारित्रलक्षण: इति एव: सोक्षमार्ग: सुख्योप- 


चाररूपः पुर पर पद प्रापयति । - सम्यस्दर्शन, सम्यस्थान झौर सस्यक- 


२०२] [पुरुषाथसिद्ध्युपाय 


आरित इन तीन स्वरूप ही मोक्षमार्ग भर्थात्‌ निर्वाणा का मार्ग है। यह. 
भेक्षमार्ग निश्वय और व्यवहार के भेद से दो प्रकार का है भौर यही 
छात्म्ा को मोक्ष पहुँचाता है । 

भावाय:--निश्चयरत्नत्रय तो मुख्य है श्रौर व्यवहाररत्नत्रय उपचा र- 
रूप है, यह दोनों ही मोक्ष के मार्मे हैं श्ौर जीव को परमपद की प्राप्ति 
करवाते हैं भ्र्थात्‌ निश्वयमोक्षमार्ग साक्षात्‌ मोक्षमा्ग का साधक है तथा 
व्यवहारमोक्षमार्ग परम्परा से मोक्षमार्ग का साघक है भ्रथवा व्यवह्ारमोक्ष- 
मार्ग निश्वयमोक्षमार्ग का कारण है। 


प्रब परमात्मा का स्वरूप कहते हैं :-- 
नित्यमपि निरुपलेप: स्वरूपसमवस्थितों निरुषधात: । 
गगनसिव परमपुरुषः परमपदे स्फुरति विशदतमः ।॥२२३॥।। 


प्रन्वयाथ्:-- [ नित्यमषि ] हमेशा [निरुपलेष:] कर्मरूपी रज के लेप 
से रहित [ स्वरूपसमवस्थित: ] प्रप्ने अनन्तदशन-ज्ञान स्वरूप में भले 
प्रकार स्थित [ निरुषधातः ] उपघात रहित और [ बिशदतमः ] अत्यन्त 
निर्मेल [परमपुरुष:] परमात्मा [ गगनम्‌ इब] झाकाश की भाँति [परम- 
पदे ] लोकशिखरस्थित मोक्षस्थान में [स्फुरति] प्रकाशमान होते हैं । 
टीका:--नित्यम्‌ श्रपि निरुप्रलेष: स्वरूपसमवल्थितः निरुपघात: 
विशदतस: परमपुरुष: गगनम्‌ इब परमपदे स्फूरति । - सदाकाल कममल 
रहित, निजस्वरूप में स्थित, घात रहित, अत्यन्त निर्मल ऐसे परमात्मा 
सिद्धपरमेष्ठी हैं, वे मोक्ष में ग्राकाश के समान देदीप्यमान रहते हैं । 


भावार्थ :- पुरुष नाम जीव का है और परमपुरुष नाम परमात्मा 
सिद्ध भगवान का है। जीव तो नरनारकादि चारों गतियों में अ्रपनी भायु 
प्रमाण थोड़े काल तक ही रहता है श्रौर सिद्ध भगवान मोक्ष में सदा 
अ्नन्तकाल तक विराजमान रहते हैं। संसारी जीव तो कममल से संयुक्त 
होने के कारण मलिन हैं और सिद्ध भगवान कर्म मल से रहित हैं, इसलिये 
परम निमल हैं। ससारी जीव पृण्य-पापरूपी लेप से लिप्त हैं श्रोर सिद्ध 
परमात्मा झ्राकाश समान निलेंप हैं। संसारी जीव विभाव परिणति के' 
योग से सदा देहादिरूप हो रहे हैं श्रौर सिद्ध भगवान सदा निजस्वरूप में 
ही विराजमान रहते हैं। संसार के जीव श्रन्य जीवों का घात करते हैं तथा 
दूसरे जीवों के द्वॉर स्वयं भी घाते जाते हैं, परन्तु सिद्ध परमेष्ठी न 
तो किसी का घात करते हैं और न किसी के द्वारा घाते जात हैं। ऐसे 


पूरुषार्थ सिदृध्युपाय । [रण्३ें 


सिद्ध भगवात अखण्ड, झविनाशी, निर्मल, निजस्वरूप में स्थित संदाकाल 
परमपद भ्र्थात्‌ भोक्ष में ही विसजमान रहते हैं | ३ 


कृतकृत्य: परमपदे परमात्मा सकलविधयविषयोत्मा । 
परभानन्दनिसर्नों जझानसपों नन्‍्दति सदेव १२२४१ 


झन्वयार्थ:--[ क़तहछृत्य: ] कृतकृत्य, [ सकलविवशविवयात्सा ] 
समस्त पदार्थ जिनके विषय हैं अर्थात्‌ से पदार्थों के ज्ञाता, | प्रसानन्ध- 
निमग्न: ] विषयानन्द से रहित ज्ञानानन्द में भ्रतिशय मस्न, [ जश्ञानसयः ] 
ज्ञानमय ज्योतिरूप [ परमात्मा ] मुक्तात्मा [परमपतदे | सर्वोच्च मोक्षपद में 
[सर्देव ] निरन्तर ही [ननन्‍्दति] आनन्दरूप से विराजमान हैं । 


डीका:--'परसात्मा कृतकृत्य: सकलविधयंविषयात्मा (विरतात्मा 
था) परमानन्द निमग्नः ज्ञानसयः परसपदे सरदेव ननन्‍्दलि । - सिद्ध भगवान 
की काई काम करना शेष नहीं रहा, वह सकल पदार्थों को अपने ज्ञान में 
विषय करनेवाले अ्रथवा सर्व पदार्थों से विरक्त, प्ररम सुख में निमग्न और 
केवलज्ञान सहित परमपद भ्रर्थात्‌ मोक्ष में सदाकाल झ्ानन्द करते हैं । 


भावाथे:--संसा र के भ्रर्थात्‌ चतुर्गति के जीवों को श्रनेक कार्य करने 
की अभिलाषा है, इसलिये कृतकृत्य नहीं हैं, सिद्ध परमेष्ठी को कोई काभ 
करना शेष नहीं रहा; इसलिये कृतकृत्य हैं। जगत के जीव परमपद से - 
मोक्ष से विमुख हैं और अभ्रपद में ( संसार में ) स्थित हैं, सिद्ध भगवान 
श्रपद से रहित हैं और परमपद में - मोक्ष में विराजमान हैं । संसारी जीव . 
विषय-विकार सहित हैं, सिद्ध परमात्मा विषय-विकार से रहित हैं । संसारी 
जीव अनेक शरीर घारश करते हुए दु खी हो रहे हैं, सिद्ध परमेश्वर मन 
बचने, काय से रहित परम आनन्द मे लीन हैं इत्यादि श्रनन्त गुणों सहित 
सिद्ध भगवान विराजभान हैं । 


जन नोति भ्थवा तयविवक्षा 
एकेनाकर्षन्ती श्लथयन्ती बरस्तुतत्त्यमितरेंस । 
झन्तेन जयति जैनी नोतिमेन्थाननेशत्रमिव गोपी ॥२२५॥॥ 


झस्वयाशे: - [ सन्यतनमेन्नस्‌] दही.की मथानों की रस्सी को खेंचेने- 
बाली [ गोपी इतर ] ग्वालिती को तरह [ जेनो गोतिः ] जिमैन्द्रदेव की 
स्याद्रादनीति अथवा निश्चयव्यवह्ाररूंत्र नीति [ वस्तुतस्थंम्‌ः] वस्तु के 


स्ण्ड] [वुरुषा्थसिद्ष्युपाय 


स्वरूप को [एकेन ] एक सम्यस्नशेत से [श्राकर्षन्तो ] अपनी तरफ खेंचती ” 
है, [इतरेर | दूसरे से भ्र्थात्‌ सम्यरशान से [श्लथयन्ती | शिथिल करती 
है और [ अन्‍्तेन | प्रन्तिम अर्थात्‌ सम्यक्चा रित्र से सिद्धरूप कार्य को उत्पन्न 
करने से [जयति ] सर्व के ऊपर बतेती है । 


- (थ्रथवा दूसरा भन्वधा्थ) 


भ्रन्वयाथे:-- [ मस्थाननेत्रम्‌ | दही की मथानी को रस्सी को खेंचने- 
वाली [ गोपी इब ] स्वालिनी को तरह जो | बस्तुतस्वम्‌ ] बस्तु के स्वरूप 
को [ एकेन भ्न्तेन ] एक अन्त से भ्र्थात्‌ द्रव्याथिकनय से [ आकर्॑न्तों | 
झाकषंश करती है - खेंचती हैँ और फिर [इतरेरख ] दूसरी पर्यायाथिकनय 
से [ श्लययन्ती |] शिथिल करतो है, वह [जैनोनीति:] जैनमत को न्याय 
पद्धति [जयति] जयवन्तो है । 


टीका:--सन्याननेत्र गोपी इंच जंसी नीति: वस्तुतत्व एकेन 
झाकष॑न्ती इतरेशा श्लथयन्तो अन्तेन जयति ।' - दही की मथानी की 
रस्सी को खेचनेवाली ग्वालिनी की तरह जिनेन्द्र भगवान की जो नीति 
अर्थात्‌ विचक्षा है, वह वस्तुस्वरूप को एक नय विवक्षा से खेंचती है, दूसरी 
नयविवक्षा से ढीला करती है, वह अन्तेन श्रर्थात्‌ दोनों विवक्षाश्रों से 
जयवन्‍न्त रहे । 


भावार्थ:--भगवान की वाणी स्याद्वादरूप अ्रनेकान्तात्मक है | 
वस्तुस्वरूप का निरूपणा प्रधान तथा गौरा नय की विवक्षा से करने में झ्राता 
है । जैसे कि जोवद्रव्य नित्य भो है और अनित्य भी है | द्रव्याथिकनय की 
विवक्षा से नित्य है श्नौर पर्यायाथिकनय की अपेक्षा से अनित्य है, यही 
नयविवक्षा है । 


[ इस श्लोक में यह बताया है कि शास्त्र में किसी स्थान पर 
निश्चयनय की मुख्यता से कथन है और किसी स्थान पर व्यवहारनय को 
मुख्यता से कथन है; परन्तु उसका श्रर्थ यह नहीं है कि सच्चा धर्म किसी- 
समय व्यवहारनय ( अ्रभूतार्थनय ) के आश्रय से होता हैं श्रौर किसीसमय 
निश्चयनय (भूताथंनय) के भ्ाश्वय से होता है । वास्तव में धर्म तो हमेशा 
निश्चयनय भअ्र्थात्‌ भूतार्थनय के विषय के झराश्रय से ही होता हैं। मोक्षमार्गं 
का निरूपण दो प्रकार से होता है, किन्तु भोक्षमर्ग दो नहीं हैं। सरागता 
से भी मोक्षमार्ग और बोतरागता से क्ी सोक्षमार्ग - इसप्रकार परस्पर 
विरुद्धता तथा संशयरूप मोक्षमार्ग नहीं है। ] 


पुरंषाधेसिदृध्युपाय ] . पूरूदक 
प्रन्थ पूर्ण करते हुए आचार्य सहाराल अपनों लक्षुता बताते हैं :-- 
बरों। कृतानि चिज्े: पदाति तु पदे: कृतानि वाक््यानि । 
वाक्य: कृत परथचित्र शास्तसिदं ,न पुनरस्माभिः २२६१४ 
झन्वधाश्रे:--[ चित्रे: ] अनेक प्रकार के [ वर्ण: ] अक्षरों 
[कृतानि ] रचे गए [पदानि] पद हैं, [ पदेः ] पदों से [कृतानि[ बनाये 
गए [वाशस्यानि] वाक्य हैं [| तु ] भोर [बाक्ये:] उत वाक्‍यों से [पुनः | 
फिर [ इद॑ ] यह [पवित्न] पवित्र पूज्य [ शास्त्र ] शास्त्र [कृत | बसाया 
गया हे, [ भ्रस्मानि: ] हमारे द्वारा [| 'न किम्रपि कृतभ' | कुछ भी नहीं 
किया गया है । 
टीका:--'सखित्रे: वर्शो: पदानि कृतानि तु वाक्याति कृतानि वाक्‍्ये 
पवित्र शास्त्र कृत पुनः भ्रस्मालिः न । - इस ग्रन्थ के कर्त्ता श्री अमृत- 
चन्द्राचार्य महाराज भ्रन्थ पूर्ण करते हुए श्रपनी लघ॒ता त्र्दशित करते हुए 
कहते हैं कि यह पुरुषार्थ सिद्ध युपाथ नामक शास्त्र हमने नहीं -चनाया है, तो 
फिर किसने बनाया है ? तब झाचाय॑ ने उत्तर दिया फि नाना प्रकार के 
प्रक्षरों से छुन्दों के चरण बने हैं और उन चरणों से छन्द श्रर्थात्‌ वाक्य 
बने है तथा उन वाक्यों से शास्त्र की रचना हुई है; इसलिये इसमें मेरा 
कुछ भी कत्तंव्य नही हूँ । ; 
ह ( दोहा ) 


झ्रमृतचन्‍्द्र सुनीन्द्रकरत ग्रन्थ श्रावकाचार । 
अध्यातमरूपी सहा झार्या छन्‍्द ज्ु सार ।॥। 


पुरुषारथकी सिद्धिको जामें परम उपाय । 
जाहि सुनत भवश्नम सिरे आतसतस्व लखाय (| 


भाषा टीका ता उपरि कोती टोडरसल्ल । 
सुनिबर वृत्त बाकी रहो ताके माँहि भ्रचलल्‍्ल । 
यह तो परभवकों गए जयपुर नगर मंकार । 
सब साधसों तब कियो मनमें यही विचार ॥॥ 


ग्रन्थ सहा उपदेशलय परम धासकों सूल। 
टोका प्रस होगे तो सिदे जीवकी भूल ॥ 


२०६] ' [वुरुषा्यसिद्ध्युपाय 
साधमिनसें सुख्य है रतेसचन्द. दीवान । 
पृथ्वीसिहु॒ नरेशकों श्रद्धाबान सुजान ।। 
तिनके अतिरुवि धर्मसों साधमिनसों प्रीति । 
देव-शास्त्र-गुरुकी सदा उरमें महा प्रतीति ।॥। 
झ्रानन्दसुत तिनको सलखा नाम जु दौलतरास । 
भृत्य भूषको कुल वश्णिक जाकों बसवे धास ॥॥ 
कुछ इक गुरु परतापसें कीनों ग्रन्थ अभ्यास । 
लगन लगी जिनधर्ससों जिन दासनकों दास ॥॥ 
तासों रतन दीवानने कही प्रीति धरि येह । 
करिये टीका प्रणा उर धघरि घर्म सनेह ॥। 
तब टोका प्रणण करी भाषारूप निधान। 
कुशल होय चहुं संघको लहै जीव निज ज्ञान ।॥। 
सुखी होय राजा प्रजा होय धर्मको वृद्धि । 
मिटें दोष दुख. जगतके पावें भविजन सिद्धि ॥। 
श्रठारहर्स ऊपरे सम्बतू सत्ताईस । 
मास सागेशिर ऋतु शिशिर सुदि दोयज रजनीश ।। 

इत्त श्री अमृतचन्द्रसुरिकृत पुरुषार्थ सिद्धयुपाय श्रपरनाम 
जिनप्रवचन रहस्यकोष ग्रन्थ सम्पूरं । 
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